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लगभग पांच वर्ष पहले नागपुरकी हिन्दीगन्थप्रसारकक मण्डलीने 
इस ग्रन्थकोी छपाकर प्रकाशित किया था । मंडलीका प्रकाशित . 
संस्करण बहुत ही थोड़े समयमें हाथों हाथ बिक गया । इससे जान 
पड़ता है कि हिन्दीम इस ग्रन्थकी जरूरत है और ऐसे तात्तिक 
ग्रन्थोंके पढनेवाले भी हिन्दीभाषाभाषियोमें हो गये हैं। इसमें 
सन्देह नहीं कि उक्त मण्डलीके द्वारा अब तक इस अन्थके एक 
दो संस्करण और भी प्रकाशित हो गये होते । परन्तु हिन्दीके 
दुर्भाग्यसे वह शीघ्र ही दूट गई और आवश्यकता होनिपर भी इस 
ग्रन्थका दूसरा संस्करण न प्रकाशित हो सका । 


: स्वाधीनता ” के सदृश ग्रन्थरत्न एक बार प्रकाशित होकर भी 
ज्ञानलिप्सुआंके लिए दुरेभ हो गया यह बात मुझे बहुत खटकी 
और मैं समझता हू कि प्रत्येक हिन्दी हितेषीको खटकी होगी । मेरे 
मन इस तरहके विचार उत्पन्न होनेके कुछ ही दिन बाद अर्थात्‌ 
अगस्त १९१० की सरस्वती श्रीयुक्त प० व्येंकटेश नारायण 
त्रिपाठी एम. ए, का लिखा हुआ  स्वाधीनताकी समालछोचना ! 
शीर्षक लेख निकला । उसमें स्वाधीनताका महत्त्त बतछकर इस 
बातपर जोर दिया गया कि इस अन्धरत्नकी द्वितीयावृत्ति शीघ्र ही 
प्रकाशित होनी चाहिए । मुझे दृद आशा थी कि उक्त लेखपर हि- 
न्दीके अन्यप्रकाशकोका ध्यान अवश्य ही जायगा और किसी न किसी 
प्रकाशकके द्वारा स्वाधीनताकी द्वितीयावृत्तिक शीघ्र ही दर्शन होंगे । 
परन्तु जब रूगभग दो वर्ष तक कहसे भी कुछ प्रयत्न न हुआ तब 
मुझे न रहा गया। अत एव मैंने स्वयं ही इसे प्रकाशित करनेका 
भार अपने उपर ढछिया। 





.. आ २) 


इस संस्करणमें एक विशेषता है। वह यह कि इसमें मिल सा- 
हबका लगभग ६० प्ृष्ठ-व्यापी जीवनचरित भी दिया गया है। 
इसके लिखनेके लिए मैंने द्विविदीनीसे प्राथना की थी । यदि उनके. 
द्वारा यह लिखा जाता तो सोनेमें सुगन्धि हो जाती । परन्तु अस्वस्थ- 
ताके कारण वे मेरी इच्छाको पुणे न कर सके । अत एव मुझे ही यह 
चारित लिखना पडा | मिलके आत्मचरितका अनुवाद मराठीमें निकल 
चुका है। उसीके आधारपर मैंने यह चरित लिखा है। मैं हिन्दीका 
अल्पज्ञ सेवक हूं। इस कारण संभव नहीं कि यह चरित अच्छा 
लिखा गया हो । तो भी, आशा है, पाठक इसे हिन्दीमें एक नई 
चीज समझकर इसका स्वीकार करेंगे । 

जब मैंने इस ग्रन्थके प्रकाशित करनेका भार अपने ऊपर लिया 
तब मेरे कुछ मित्रोने हिन्दी साहित्यको उच्च श्रेणीके और भी उ- 
त्तमोत्तम ग्रन्योसि मुषित करनेका उत्साह दिलाया । हिन्दीम कितने 
ही नामी नामी लेखक हैं | वे अच्छे अच्छे उपयोगी अन्य ल्खि 
सकते हैं । परन्तु दुभोग्यवश मेरा उनसे परिचय नहीं । तो भी 
समयकी अनुकूछता देखकर-यह जानकर कि हिन्दीम अब अच्छे 
अच्छे ग्रन्थोंकी कदर होने लगी है-मैंने अपन शअ्रीजैनग्रन्थरलाकर 
कार्योछ्यकी एक शाखा हिन्दी-अन्थरल्लाकर नामकी खोल दी है । 
मुझे विश्वास है कि हिन्दीहितिषियोंकी सहानुभूति और ऋपासे मैं 
इस शाखा-कार्याल्यद्वारा हिन्दीकी थोड़ी बहुत सेवा कर सकूंगा। 
तीन चार ग्रन्थ तयार हो रहे हैं | वे शीघ्र ही छपकर प्रकाशित हो 
जायेंगे । क्या मैं आशा कर सकता हूं कि हिन्दी-हिंतेषी उनको स्वी- 
कार करके मेरे उत्साहको बढ़ावेंगे १ 

बम्बई,. निवेदक- 
२४-९-१३ ! नाथूराम प्रेमी । 
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भूमिका । 
इंग्लेंड में जान स्टुअंट मिर नामका एक तक्त्ववेत्ता होगया है। 
उसे मेरे अभी सिर्फ ३१ वर्ष हुए। उसने कई अच्छी अच्छी पुस्तके 
लिखी हैं । उनमें से एक का नाम “लिब्टी ” (/०९८४५७) है। यह 
पुस्तक उसी “ लिबर्टी ? का अनुवाद है। 
मिलने अनेक ग्रन्थ लिखे हैं। छोटी छोटी पुस्तकें उसने 
कई लिखी हैं । पर उसके विशेष महत्त्वपृण ग्रन्थ ये हैं:-- 
( १ ) अथंशाख्रके अनिश्चित प्रश्नों पर निबन्ध ( छ588ए8 ० 
प्रमा5ट6१ बृधघढ5907%5 दा 790000०४] +४007079) 
( २ ) त्कशाख्र-पद्धति ( 899६०४ ० ],०8० ) 
(३) अथेशास््र ( ?7णापटबं पिएतठम्र0०्माए ) 
( ४ ) स्वाधीनता ([/96८४४ ) 
( ९ ) पारलियामेंट के सुधार-सम्बन्धी विचार ( गपाणपरष्ठागाड 
ठ्म रिग्वायक्ाग्रर्ताद्वाए * २९६०: ) 
( ६ ) प्रतिनिषि-सत्तात्मक राज्यव्यवस्था ( २९9॥।८५८ग्रा&ए९ 
(>0०ए८प॥ञा7९४ ६ ) 
(७) स्त्रियों की पराधीनता ( 5िप्रा-)|४९८४०४ ० ४४००४९४ ) 
( ८ ) हैमिल्टन के तत्तशाश्र की परीक्षा ( एफद्मांगरशतता 
्ण सब्गा6ग्ाा5 200507979 ) 
( ९ ) उपयोगितातत्त ( एप्ताध्बमंण्मांड ) 
: प्रकृति ” )7४४ए7०और “धर्म की उपयोगिता? ( एप्प 
० २८॥४१४०7 ) इन दो विषयों पर भी मिलने निबन्ध छिखे, पर 
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वे उसकी मृत्यु के बाद प्रकाशित हुए । . के पिता ने मिल को 
किसी विशेष प्रकार की पर्म्म-शिक्षा न दी थी; क्‍योंकि उसका विश्वास 
किसी धर्म्म पर न था। पर उसने सब धम्मों और धार्मिक सम्प्रदार्यो 


के तत्त्व मिल को अच्छी तरह समझा दिये थे | लड़कपन में इ्स 


तरह का संस्कार होने के कारण मिल के धार्म्मिक विचार अनोखे 
हो गये थे । उनको उसने “ धर्म की उपयोगिता ? में बडी ही 
योग्यता से प्रकट किया है। उसकी ख््री विदुषी थी | वह भी तत्त्व- 
विद्या में खूब प्रवीण थी। पुस्तक-रचना में भी उसे अच्छा अभ्यास था। 
* स्वाधीनता ” ओर “ब्ियों की पराधीनता” को पिल ने 
उसीकी सहायता से लिखा है ।और भी कई पुस्तकों के 
लिखने में उसने मिल की सहायता की थी। अपने आत्मचरितर्मे 
मिल ने उसकी बड़ी प्रशंसा की है । * स्वाधीनता ” को उसने 
अपनी ख््री ही को सर्मारपत किया है। उसका समर्पण विलक्षण है। 
उसमें उसने अपनी ख्ी की प्रशंसा की पराकाष्ठा कर दी है । मिल 
तड़ा उदार पुरुष था । सत्य के खोजने में वह सदैव तत्पर रहता 
था। जिस बात से अधिक आदमियों का हित हो उसीको वह 
सबसे अधिक सुखदायक समझता था । इस सिद्धान्त को उसने 
अपने “उपयोगितातत्त्व” में बहुत अच्छी तरह से प्रमाणित किया है। 
नई और पुरानी चाल की जरा भी परवा न करके जिसे वह अधिक 
युक्तिपूर्ण समझता था उसीको मानता था। वह सुधारक था; 
परन्तु उच्छृंखल और अविवेकी न था । जो लोग बिना समझे-बूझे 
पुरानी बातों को वेदवाक्य मानते थे उनके अनुचित विश्वा्सों को 
उसने विचालित कर दिया; उनकी सदसद्विचार-शक्ति को उसने 


ईफ्पफपडप58)8ैककध ध”6पियथय/|//भ-++-+-# 
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जागृत कर दिया; उनकी विवेचनारूपी तलवार पर जो मोरचा छूग 
गया था उसने जड़ से उडा दिया। 

मिल के अन्थों में स्वाधीनता, उपयोगितातत्त्व, तकंशास्रपद्धाति और 
स्त्रियां की पराधीनता-इन चार ग्रन्थों का बड़ा मान है 
इन पुस्तकों में मिल ने जिन विचारों से-जिन दलीलों से-काम लिया 
है वे बहुत प्रबह् और अखण्डनीय हैं । ये अन्थ सब कहीं प्रीतिप- 
वैक पढ़े जाते हैं । स्वाधीनता में मिल ने निन सिद्धान्तों का प्रति 
पादन किया है वे बहुत ही दृढ प्रमाणों के आधार पर स्थित हैं । यह 
बात इस पुस्तक के पढने से अच्छी तरह माछम हो जायगी। 

इस पुस्तक में पांच अध्याय हैं। उनकी विषय-योजना इस 
प्रकार है:-- 

पहछा अध्याय प्रस्तावना । 

दूसरा अध्याय विचार और विवेचना की स्वाधीनता, 

तीसरा अध्याय व्यक्ति-विशेषता भी सुख का एक साधन है। 

चौथा अध्याय व्यक्ति पर समाज के अधिकार की सीमा | 

पांचवां अध्याय प्रयोग । 

मिल साहब का मत है कि व्यक्ति के बिना समाज या गवर्न- 
मेंट का काम नहीं चढ़ सकता और समाज या गवर्नमेंट के बिना 
व्यक्ति का काम नहीं चल सकता । अतरव दोनों को परस्पर एक 
दूसरे की आकांक्षा है। पर एक को दूसरे के काम में. अनुचित 
हस्तक्षेप करना मुनाप्तिब नहीं । निप्त काम से किसी दसरे का 

सम्बन्ध नहीं उसे करने के लिए हर आदमी स्वार्धान है। न उसमें 

समाज ही को कोई दस्तन्दाजी करना चाहिए और न गवर्नमेंट ही 
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को । पर, हां, उस काम से किसी और आदमी का अहित न 
होना चाहिए । ग्रन्थकार ने स्वाधीनता के सिद्धान्तों का प्रतिपादन 
बडी ही योम्यता से किया है। उसकी विवेचना-शक्ति की जितनी 
प्रशंसा की जाय कम है। उसने प्रतिपक्षियों के आक्षेपों का बहु- 
त ही मज़बूत दलीछो से ख़ण्डन किया है। उसकी तंकंनाप्रणाली 
ख़ब सबल और प्रमाणपूर्ण है। 

स्वाधीनता का दूसरा अध्याय सब अध्यायों से अधिक महत्त्व 
का है। इसीसे वह औरों से बडा भी हैं। इस अध्याय में. जो 
बरतें हैं उनके जानने की आजकल बडी ही जरूरत है। आदमी 
का सुख विशेष करके उसकी मानसिक स्थिति पर अवरूम्बित रहता 
है । मानप्तिक स्थिति अच्छी न होने से सुख की आशा करना 
दुराशा मात्र है। विचार और विवेचना करना मन का पम्मे है। 
अतएव उनके द्वारा मन को उन्नत करना चाहिए । मनुष्य के लिए 
सब से अधिक अन्थेकारक बात विचार और विवेचना का प्रतिबन्ध 
है । जिसे जैसे विचार सूझ पड़ें उसे उन्हें साफ साफ कहने देना 
चाहिए । परन्तु वे विचार राज्य-क्रान्ति उत्पन्न करनेवाले न हों। इसीसे, 
जितने सम्य देश हैं, उनकी गवर्नमेंटों ने सब ओोगों को यथेच्छ विचार, 
विवेचन और आलोचना करने की अनुमति दे रकक्‍्खी है। इसीमें 
मनुप्यका कल्याण है । कर्पना कीनिए कि किसी विषय में केई 
आदमी अपनी राय देना चाहता है और उसकी राय ठीक है। 
अब यदि उसे बोलने की अनुमति न दी जायगी तो सब छोग उस 
अच्छी बात के जानने से वश्चित रहेंगे | यदि वह बात या राय 
सर्वया सच नहीं है, केवल उसका कुछ ही अंश सच है, तो भी 





हा 
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यदि वह प्रकट न की जायगी तो उस सत्यांश से भी छोग लछाम 
न उठा सकेंगे । अच्छा अब मान लीनेए कि कोई पराना ही 
मत ठीक है, नया मत ठीक नहीं । इस हालत में भी यदि नया 
मत प्रकट न किया जायगा तो पुराने की खूबियां लोगों की समझ 
| में अच्छी तरह न आववेंगी | दोनों के गुण-दोषों पर जब अच्छी 
& तरह विचार होगा तभी यह बात ध्यान में आवेगी; अन्यथा नहीं । 
एक बात ओर भी है। वह यह कि प्रचलित, रूढ या परम्परा से 
प्राप्त हुईं बातों या रस्मों के विषय में प्रतिपक्षियों के साथ वाद-वि- 
वाद न करने से उनकी सनीवता जाती रहती है | उनका प्रभाव 
धीरे धीरे मन्द हो जाता है। इसका फल यह होता है कि कुछ 
दिनों में लोग उनके मतलब को बिलकल ही भल जाते हैं और 
सिर्फ पुरानी लकीर को पीय करते हैं। 
मिल की मूल पुस्तक की भाषा बहुत छिष्ट है। कोई कोई 
वाक्य प्राय: एक एक पृष्ठ में समाप्त हुए हैं | विषय भी पुस्तक का 
छ्षिष्ट है । इससे इस अनुवाद में हमें कठिनता का सामना करना 
पडा है । हमको डर है कि हमसे अनुवाद-सम्बन्धी अनेक भरें 
हुईं होंगी । अतणव हमको उचित था कि हम ऐसे कठिन काम में 
हाथ न डालते । पर जिन बातों का विचार इस पस्तक में है उनके 
जानने वी बड़ी आवश्यकता हैँ | अतएव मिल साहब के विचारों 
का बोधक जब तक कोई सर्वथा निर्दोष अनुवाद न प्रकाशित हो 
तब तक इसका जितना भाग निर्दोष या पढ़ने के छायकु हो उत- 
नेही से पढ़नेवाले स्वाधीनता के सिद्धान्तों और छाममों से जानकारी 
प्राप्त करें । 
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यदि कोई यह कहे कि हिन्दी के साहित्य का मैदान बिलकुल ही 
सुना पड़ा है तो उसके कहने को अत्युक्ति न समझना चाहिए। 
दस पाँच किस्से, कहानियां, उपन्यास या काव्य आदि पढने लायक 
पुस्तकों का होना साहित्य नहीं कहछाता और न कूडे कचरे से 
भरी हुई पुस्तकों का ही नाम साहित्य है।इस अभाव का कारण 


"" .हिन््ीकडने लिखने में लोगों की अरुचि है। हमने देखा है कि जो 


लोग अच्छी अंगरेजी जानते हैं, अच्छी तनख्वाह पाते हैं, और 
अच्छी जगहों पर काम करते हैं वे हिन्दी के मुख्य मुख्य अन्थों 
और अखबारों का नाम तक नहीं जानते । आश्वय्ये यह है कि 
अपनी इस अनमिज्ञता पर वे लज्जित भी नहीं होते । यदि ऐसे 
आदमियों में से दस पाँच भी अपने देश के साहित्य की तरफ्‌ 
ध्यान दें और उपयोगी विषयें पर पुस्तकें लिखें तो बहुत जल्द 
देशोन्नति का द्वार खुल जाय । क्योंकि शिक्षा के प्रचार के बिना 
उन्नति नहीं हो सकती । और देश में फी सदी दस पाँच आदमियों 
का शीा्षेत होना न होने के बराबर है । शिक्षा से यथेष्ट छाभ तभी 
होता है जब हर गाँव में उसका प्रचार हो। और, यह बात तभी 
सम्भव है जब अच्छे अच्छे विषयों की पुस्तकें देश-भाषामें प्रकाशित 
होकर सस्ते दामों पर बिके । जापान की तरफ देखिए | उसेने जो 
इतना जल्द इतनी आश्चर््यंननक उन्नति की है उसका कारण 
विशेष करके शिक्षा का प्रचार ही है। हमने एक जगह पढ़ा है के 
जिस जापानी ने मिल साहब की स्वाधीनताई [/70०८४ ) का अ- 
पनी भाषा में अनुवाद किक्ःबह सिर्फ इसी एक पुस्तक को लिखकर 
अमीर होगया । थोड़े ही दिनों में उप्तकी लाखों कापियां बिक 
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गईं । जापान के राजेश्वर खुद मिकाडो ने उसकी कई हजार 
कापियां अपनी तरफ से मोल लेकर अपनी प्रजा को मुफ्त में बांट 
दीं । परन्तु इस देश की दशा बिलकुल ही उल्टी है। यहां मोल 
लेने का तो नाम ही न लीनिए, यदि इस तरह की पस्तके यहां 
के राजा, महाराजा और अमीर आदमियों के पास कोई यों ही भेज 
«दे तो भी शायद वे उन्हें पढने का श्रम न उठावें। प 

इस दशा में हमारी राय यह है कि इस समय हिन्दी में मितनी 
पुस्तकें लिखी जायेँ खूब सरल भाषा में लिखी जायँ । यथासम्भव 
उनमें संस्कृत के कठिन शब्द न आने पावें । क्योंकि जब लोग 
सीधी सादी भाषा की पुस्तकों ही को नहीं पढते तब वे छिष्ट भाषा 
की पुस्तकों को क्‍यों छूने छगे। अतएव जो शब्द बोल-चाल में 
आते हैं-फिर चाहे वे फारसी के हों चाहे अरबी के हों, चाहे 
अगरेजी के हों-उनका प्रयोग बुरा नहीं कहा जा सकता । पस्तक 
लिखने का मतलब पिर्फ यह है कि उसमें जो कुछ छिखा गया 
है उसे लोग समझ सकें । यदि वह समझ में न आया, अथवा 
छिष्टतः के कारण उसे किसीने न पढ़ा, तो लेखक की मेहनत 
ही बरबाद जाती है । पहले छोगों में साहित्यप्रेम पेदा करना 
चाहिये। भाषा--पद्धाति पीछे से ठीक होती रहेगी । 

इन्हीं कारणों से प्रेरित होकर हमने इस पुस्तक में हिन्दी, उर्दू, 
फारसी ओर संस्कृत इत्यादि के शब्द-जहां पर हमें जैसी जरूरत 
जान पड़ी है-प्रयोग किये हैं। मतलब को ठीक ठीक समझाने के।लिए कहीं 
कहीपर हम ने एक ही बाते को दो दो तीन तीन तरह से ढिखा 
है। कहीं कहीं पर एक हीं अर्थ के बोधक अनेक शब्द हमने रक्‍्खे 
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हि 
हैं । कहीं मल के भाव को हमने बढ़ा दिया है और कहीं पर कम 


कर दिया है। इस पस्तक का विषय ऐसा कठिन है कि कहीं कहीं 

पर, इच्छा न रहते भी, विवश होकर, हमें संस्कृत के छिष्ट शब्द $. 

लिखने पड़े हैं। क्योंकि उनसे सरल शब्द और हमें मिले ही नहीं । 

जन १९०४ में जब हम झांसी से कानपुर आये तब हम्नने, 

कुछ उपयोगी पुस्तकें लिखने का विचार किया । हमारा इरादा पहले. « 

और ही एक पुस्तक लिखने का था । परन्तु बीच में एक ऐसी घटना 

होगई जिससे हमें उस इरादे को रहित करके इस पुस्तक को लिखना 

पड़ा । ७ जनवरी को आरम्भ करके १३ जून को हमने इसे समाप्त, 

किया । बीच में, कई बार, अनिवाय्य कारणों से अनुवाद का काम 

हमें बन्द भी रखना पड़ा । किसी सार्वजनिक समाज की सावेजनिक 
तो की यदि समालोचना होती है तो वह समालठोचना उसे अफरधिर ही 

अच्छी नहीं लगती । इससे उसे रोकने की वह चेष्टा करता है । जब 

उस्ने यह बात बतलाई जाती है कि सार्वजनिक कामों की कस । 

का प्रतिबन्ध करने से त्यम के बदले हानि ही अधिक होती है 

वह अकसर यह कह बेठता है कि हम आलोचना को नहीं रोकते 

किन्तु “व्यथ निन्‍्दा ” को रोकना चाहते हैं | अत एवं ऐसे व्यथै-- 

निन्दा-प्रतिबन्धक छोगों के छाम के लिए हमने पहले इसी पृस्तक 

को लिखना मुनासिब समझा । क्योंकि प्रतिबन्धहीन विचार और विवेश 

चना की जितनी महिमा इस पुस्तक में गाई गई है उतनी शायद 

ही और कहीं हो । 


जिस आदमी को सर्वज्ञ होने का दावा नहीं है उसे हि आह 







काज की विवेचना या समालोचना कौ रोकने की भल से भी 
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» करना चाहिए। इस तरह की चेष्टा करना सावैजनिक समाज 
के लिए तो और भी अधिक हानिकारक है। भूलना मनुष्य 
की प्रकृति है। बड़े बड़े महात्माओं और विद्वानों से भर्छें होती 
हैं । इससे यदि समाझोचना बन्द कर दी जायगी--यदि 
विचार और विवेचना की स्वाधीनता छीन ली जायगी--तो 

ह सत्य का पता छूगाना असम्मव हो जायगा । तो छोगों की 

भें उनके ध्यान में आवेंगी किस तरह ? हां, यदि वे 

सवैज्ञ हों तो बात दूसरी है। 

व्यर्थ-निन्दा कहते किसे हैं ? व्यर्थ-निन्दा.से मतरूब शायद 
झूठी निनदा से है। जिसमें जो दोष नहीं है उसमें उस दोष 
के आरोपण कां नाम व्यर्थ-निन्दा हो सकता है। परन्तु इस 
का जज कोन है कि निन्दा व्यथे है या अव्यर्थ ! जिसकी 
निन्दा की जाय वह £ यदि यही न्याय है तो जितने मुल- 
निम हैं उन सब की जबानही को सेशन कोर्ट समझना चाहिए। 
इतना ही क्यों, इस दशा में यह भी मान लेना चाहिए कि 
हाई कोर्ट और प्रिवी कौंसिल के जर्मों का काम भी मुलजिमों 
की जबान है| के सिपुदे है।कौन ऐसा मुलजिम होगा जो 
अपने ही मुंह से अपने को दोषी कबूल करेगा ? कौन ऐसा 
व्यक्ति होगा जो अपनी निन्दा को सुनकर खुशी से इस 
बात को मान लेगा कि मेरी उचित निन्दा हुई है? जो इतने « 
साधु, इतने सत्यशील, इतने सच्चारत्रि हैं कि अपनी यथार्थ-नि 
न्‍दा को निन्दा और दोष को दोष, कबुर करते नहीं हिचकते 
उनकी कभी निन्दा ही नहीं होती---उनपर कमी किसी तरह 
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का इलजाम ही नहीं लगाया नाता । अत एव जो यह कहते हैं 
कि हम अपनी व्यर्थ-निन्दा मात्र रोकना चाहते हैं वे मानों इस 
बात की धोषणा देते हैं कि हमारी बुद्धि ठिकाने नहीं; हम 
व्यथे प्रछप कर रहे हैं; हम अपनी अज्ञानता को सब के 
सामने रख रहे हैं । जो समझदार हैं वे अपनी निन्दा को 
प्रकाशित होने देते हैं।और, जब निन्दा प्रकाशित हो जाती 
है तब, उपेक्ष्य होने पर, या तो उसे उपेक्षा की दृष्टि से 
देखते हैं, या वे इस बात को सप्रमाण सिद्ध करते हैं कि 
उनकी जो निन्दा हुई है वह व्यर्थ है। अपने पक्ष का जब 
वे समर्थन कर चुकते हैं तब सत्र-साधारण जज का काम करते 
हैं।दोनों पक्षों की दलील को सुनकर वे इस बात का 
फैसला करते हैं कि निन्‍दा व्यर्थ हुई है या अन्यर्थ। 

हम कहते हैं कि जब तक कोई बात प्रकाशित न होगी 
तब तक उसकी व्यर्थता या अव्यर्थता साबित किस तरह 
हेगी । क्‍या निद्य व्यक्ति को उसकी निन्‍्दा सुना देने ही से 
काम निकक सकता है ? हरागेज् नहीं । क्योंकि सम्भव है वह 
निन्दा को अपनी स्तुति समझे। और यदि निन्दा को वह्‌ 
निन्दा मान भी लेतो उसे दण्ड कौन देगा! निन छोगों के 
कामकाज का स्वेसाधारण से सम्बन्ध है उनकी निन्‍्दा सुनकर 
सब लग जब तक उनका पिकार नहीं करते तब तक उन- 
को पिकाररूप उचित दण्ड नहीं मिलता । जो छोग इन 
दलीलों को नहीं मानते वे शायद अखबारवार्ल से किसी दिन 
यह कहने हुंगें कि तुयको निसकी निम्दा करना हो, या 
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निसपर दोष लगाना हो, उसे अखबार में न अ्रकाशित करक 
चुपचाप उसे लिख भेजो ! परन्तु जिनकी बुद्धि ठिकाने है-नो 
पागल नहीं हैं-वे कभी ऐसा न कहेंगे। 

ल्मना कीजिए कि किसीकी राय या समाल्लेचना को बहुत आ- 
दमियों ने मिलकर झूठ ठहराया। उन्हेंने निश्चय किया कि अमुक 
आदमी ने अमुक सभा, समाज, संस्था या व्यक्ति की व्यर्थ निन्‍्दा 
की । तो क्या इतने से भी उनका निश्चय निर्नान्त सिद्ध होगया ? 
साक्रेटिसपर व्यर्थ-निन्दा करने का दोष लगाया गया । इसलिए उसे 
अपनी जान से भी हाथ धोना पड़ा । परन्तु इस समय सारी दुनिया 
इस अविचार के लिए अफसोस कर रही है और साकेटिस के सिद्धान्त 
की शतमुख से प्रशंसा हो रही है। क्राइस्ट के उपदेशों को निन्‍्य 
सैमसकर यहूदियों ने उसे सूली पर चढ़ा दिया । फिर क्‍यों आधी 
दुनिया इस निन्‍्दक के चलाये हुए धम्मे को मानती है ? बौद्धों ने 


ता नहीं साबित की जासकती तब किसी बात को पहले ही से कह 
देना कि यह हमारी व्यर्थ-निन्दा है, अतएव इसे मत प्रकाशित करो 

कितनी बड़ी धृष्टता का काम है ? निन्दाप्रतिबन्धक मत के अनु- 
यायी ही इस धृष्टताका-- इस अविचार का-परिमाण निश्चित करने 
की कृपा करें। | 

जिन छोगों का है ख़याल है कि “व्यर्थ-निन्दा” के प्रचार को 
रोकना नहीं है वे सदय-हृदय होकर यदि मिछ साहब की 
दलों हु और अपनी सर्वज्ञता को ज़रा देर के लिये अल्ग 


कर 
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रख देंगे, तो उनको यह बात अच्छी तरह मालम होनायगी ।के वे 
कितनी समझ रखते हैं । निन्दाप्रतिबन्धक मत के जो पक्षपाती मिल 
साहब की मूल पुस्तक को अंगरेजी में पढ़ने के बाद “ व्यर्थ-निंदा ”” 
के रोकने की चेष्टा करते हैं उनके अज्ञान, हठ और दुराग्रह की 
सीमा और भी अधिक है। परन्तु यदि उन्होंने मूल पुस्तक को 
नहीं पढ़ा तो अब वे क्ृपापृवेक इस अनुवाद को पढ़ें | इससे उनकी 
समझ में यह बात आजायगी कि अपनी निन्‍्दाके प्रकाशन को-- 
चाहे वह निन्दा व्यर्थ हो चाहे अव्यथ--रोकने की चेष्टा करना 
मानों इस बात का सबूत देना है कि वह निन्दा झूठ 
नहीं, बिलकुल सच है | व्यर्थ निन्दा के असर को दूर 
करने का एक मात्र उपाय यह है कक जत्र निन्‍्दा प्रकाशित हो ले 
तब उसका सप्रमाण खण्डन किया जाय, और दोनों पक्षों के वक्तव्य 
का फैसला सर्वत्ताधारण की राय पर छोड दिया जाय। ऐसे विषयों में 
जन- समुदाय ही जजका काम कर सकता है | उसीकी राय मान्य हो 
सकती है । जो इस उपाय का अवरम्बन नहीं करते, जो ऐसी बातों 
को जन-समूह की राय पर नहीं छोड देते, जो अपने मुकबमेके आप 
ही जज बनना चाहते हैं उनके तुच्छ, हेय और उपेक्ष्य प्रलापों पर 
समझदार आदमी कभी ध्यान नहीं देते । ऐसे आदमी तब होश र्मे 
आते हैं जब अपने अहंमानी स्वभाव के कारण अपना सर्वनाश कर 
लेते हैं। इंश्वर इस तरह के आदमियेसि समाज की रक्षा करे! 
जुही, कानपर, 

१ जून १९०५ महावीरप्रसाद द्विवेदी । 


आकाश 


गा] ; 
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५४, 


ज्ञान स्टूआ 


नच्चचा 


तत्त्ववेत्ता जॉन स्हुअर्ट मिलका 
जीवनचरित । 





नम टनक, 






















| छः नह स॒ सुप्रसिद्ध तत्त्ववेत्ताका जन्म २० मई सन्‌ १4०६ को लन्‍्दन 

( «8 नगरमें हुआ । इसका पिता जेम्स मिल भी अपने समयका 

23 प्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता था। उसका जीवनचरित भी बहुत शिक्षाप्रद 

१28 है। जेम्स मिलका पिता एक बहुत ही साधारण स्थितिका दूका- 

200 8%>| नदार था । उसकी शक्ति नहीं थी कि, अपने लड़केको उच्च- 

शिक्षा दिलानेका प्रबन्ध कर सके । परन्तु एक स््रीने सहायता देकर उसके लड़के- 

को एडिंबरा विश्वविद्याल्यमें भरती करा दिया । यह स्ली उदार और धमोत्मा 

थी । उसकी इच्छा थी कि, जेम्स मिल विद्या-सम्पादन करके धर्मोपदेशकका 

कार्य करे । तदनुसार जेम्स मिलने सफलताके साथ विद्या श्राप्त कर ली और धघमम- 

संस्था प्रवेश करनकी आज्ञा भी ले ली । परन्तु इतना पढ़नेपर भी उसे ईसाई 

धर्मकी किसी भी शाखापर विश्वास न हुआ, इस लिये उसने धर्मोपदेशकका 

काये करना उचित न समझा । अपने विश्वासके विरुद्ध किसीसे कुछ कहना 

अथवा उपंदेशादि देना उस पसन्द न था । पहले कुछ समय तक तो वह 
अध्यापकका कार्य करता रहा, पीछे लन्दनमें आकर कुछ दिनों उसने भ्रन्थरचना 
ट करके अपना निर्वाह किया। इसके बाद सन्‌ १८१९ में वह्द ईस्ट-इंडिया 
कम्पनीके आफिसमें नौकर हे। गया। 


यूरोपमें, विशेष करके ईंग्लेंड आदि उन्नतदेशोमिं, जब तक पुरुष स्वय॑ अपनी 
था उदरपोषणा नहीं करने छगता है तबतक विवाह नहीं कर सकता है । यदि कोई 

इस प्रकार समय होनेके पहले विवाह कर लेता है तो समाजमें उस्रकी बहुत 

निन्‍्दा द्वोती है। परन्तु जेम्स मिलने नौकरी लगनेके पहले ही अपना विवाह कर 
# ... लिया था और तबतक उसके कई बाल बच्चे भी हो चुके थे। उसने अपने अ्न्थों- 
| में जिस मतका प्रतिपादन किया है उससे उसका यह बतीव बिलकुल द्वी उलठा 
था, इसमें सन्देह नहीं है। परन्तु वह इतना उद्योगी और मितव्ययी था कि उसे 
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अपने कुठ्म्बके निर्वाहके लिये कभी किससे ऋण नहीं लेना पड़ा । उसने लगभग दश 
चर्षमें भारतवर्षका एक विशाल इतिहास लिखा है । इसे वह उस समयमें लिखता 
था, जो उसे अपनी नौकरी और कुठुम्बके अ्रपंचको चलानेके बाद आरामके लिये 
मिलता था। इससे पाठक समझ सकते हैं कि, वह कितना उद्योगी और कार्यतत्पर 
था । उसके धार्मिक, नैतिक और राजनैतिक घपिचार उस समयके लोगोंके सबैथा 
विरुद्ध थे । इस कारण लोग उसे नास्तिक और पाखंडी कहते थे । परन्तु वह 
इस निन्दाकी जरा भी परवा न करता था और अपने ग्रन्थों तथा लेखोंमें अपने 
विचारोंको खूब स्पष्टताके साथ प्रगट करता था। इस स्पष्टवादिताके कारण 
उसे कभी किसी बड़े आदमीसे सहायता नहीं मिली तो भी वह विचलित 
नहीं हुआ और अपना कुद्ुम्बपोषण, शिश्षुशिक्षा और ग्रन्थकतृत्व ये तीनों ही 
कार्य बराबर करता रह्दा । इससे वह कितना हृढनिश्चयी था, इस बातका पता 
लगता है । 


मिलकी ग्रृहशिक्षाका प्रारंभ । न्दा+ 
जौन स्टुअटे मिलको उसके पिता जेम्स मिलने किसी स्कूल या कालेजमें 


अबस्थामें द्दी पिता अपने द्वोनहार पुत्रको ग्रॉक भाषा सिखाने लगा पड > 
भग पांच वर्षमे उसने उसे उक्त भाषाके बहुतसे गद्मग्रन्थ पढ़ा दिये 

पढ़ता जाता था और जहां पुत्रकी समझमें नहीं आता था वहां अच्छी तरइसे 
समझा देता था । आठवें वर्ष मिलने लैटिन भाषाका पढ़ना प्रारंभ करे दिया 
और इसी समय बाप उसे अंकगणित भी सिखलाने रूगा । यद्यपि मिलका जी 
अंकगणितमें बिलकुल न लगता था, तो भी पिताके कठोर शासनके कारण उसे 
बह चुपचाप सीखना पड़ता था । 


टहलना और शिक्षा । 
जबतक चलने फिरनेमें खूब व्यायाम न हो जाता था, तबतक जेम्स मिलको 
अन्न नहीं पचता था। इस कारण वह हर रोज सबेरे शाम टहछने जाया करता था 
और साथमें अपने पुत्रको भी ले जाता था। इस समय मार्ममें वह उन विषयोंपर 
व्याख्यान देता जाता था जिनके समझनेकी पुत्रमें योग्यता हो गई थी। मौके 
मौकेपर वह ऐसे विषय भी छेड़ देता था जो कठिन द्वोते थे और उनसे इस बा- 
तद्की जांच करता था कि लड़का कोशिश करके कितना समझ सकता है । इसके 


पढ़नेके लिये नहीं भेजा | उसने उसे खुद ही पढ़ाना शुरू किया । तीन ९. हे 
॥ 
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सिवा वह प्रायः प्रतिदिन उन विषयोंका सारांश भी सुनता था जिन्हें 
उसे पहले दिन पढ़ा चुकता था । मिलको अंग्रेजीकी ऐतिहासिक पुस्तकें पढनेका 
भी शोक हो गया था । उन्हें वह खूब जी लगाकर पढ़ता था और याद रखता 
था । टहलनेके समय जेम्स मिल जिन विषयोंपर व्याख्यान देता था वे प्रायः 
तात्विक और गहन होते थे, जैसे-; सुधार किसे कहंते हैं, गवर्नमेंटका क्या 
अर्थ है, नीतिके वास्तविक नियम कोन कौन से हैं, अमुक मनुष्यका मन संस्कृत 
हो गया, इसका क्या अमिप्राय है, इत्यादि । 


शिक्षामें सावधानी । 


लड़केका कौन कौन पुछकुकें पढनेके लिये देना चहिये, इसका चुनाव जेम्स 
स्वय॑ करता था । मिलके पढ़नेके लिये वह बहुधा ऐसी चरितात्मक पुस्तकें पसन्द 
करता था जिनसे उसके चित्तपर संकटके समय विचलित न होनेका और साहस- 
पूवेक काम करनेका दृढ़ संस्कार हो जाय । जिन्होंने पहले पहल अमेरिकार्मे 
जाकर अपना भड्डा जमाया था, जलपर्यटन किया था और पृथ्वीकी प्रदक्षिणा 
की थी, उनके चरित मिलको खास तौरसे पढ़नेके लिये दिये जाते थे । मनोर॑जन 
करनेवाली पुस्तकें भी उसे कभी कभी दी जातीं थीं, परंतु वे भी जेम्सकी पसन्द 
की हुई होती थीं | पुत्रका कोई विचार वा विश्वास श्रमपूणे न हो जाय, जेम्स 
इसकी बहुत खबरदारी रखता था । इसका एक उदाहरण सुनिये:-- 


अंग्रेज सरकार और अमेरिकाके बाच एक बातपर झगड़ा हो गया 
और उसने इतना उम्ररूप धारण किया कि आखिर लड़ मिडकर अमेरिका- 
के उपनिवेश स्वतंत्र हो गये और वे यूनैटेडस्टेट्सकी प्रजासत्तात्मक गवर्नमेंट- 
के रूपमें परिणत हो गये | यह बात इतिहासप्रसिद्ध है। जब मिलको यह 
समाचार भाद्धम हुआ तब उसने अपने देशके अभिमानके कारण सहज ही यह 
विश्वास कर लिया कि अंग्रेज सरकारने जो अमेरिकापर कर लगाने का प्रयत्न किया 
था वह बहुत ही उचित था । एक दिन उसने अपना यह विचार पिताके सामने भी 
प्रकट कर दिया । परन्तु उसे यह पक्षपातपूर्ण विचार कैसे पसन्द आ सकता था : 
पक्षपातकी गन्ध भी वह सहन नहीं कर सकता था। उसने मिलको अच्छी 
तरह समझा दिया कि तुम गृलतीपर हो और इसका कारण यद्द है कि 
तुम्द्दारा हृदय दुबेल है । तुम्हें देशनाति आदिके झंठे अभिमान दबा छेते हैं ; 
संसारमें ऐसे पिता बहुत ही कम मिलेंगे जो अपने लड़कोंकी गलती मादम 
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होनेपर सचेत कर देंवें और उन्हें इस प्रकारसे समझा कर सत्यपथपर 
ले आवें। 


अध्यापनका अनुभव । 

जिस समय मिलने लैटिन पढ़ना शुरू किया उस समय उसके छोटे भाई भी 
पढ़ेने योग्य हो गये थे । इस लिये पिताने उनके पढ़ानेका कार्य उसीको सोंपा। 
यद्यपि यह कार्य उसने अपनी इच्छासे नहीं किया, तो भी इससे उसे लाभ 
बहुत हुआ। क्योंकि दूसरोंकों पढ़ानेसे मनुष्यका ज्ञान अधिक दृढ और निश्चित 
हो जाता है ।इसके सिवा उसे इस बातका भी अनुभव हो जाता है कि बालकों- 
को किन किन बातोंके समझनेमें कठिनाइयाँ आती हैं और उन्हें किस ग्रकारसे 
समझाना चाहिये, जिससे उनके हृदयमें वे बातें अच्छी तरहसे जम जावें । 
भागे ग्रन्थरचनाके कार्यमें मिलने इस अनुभवसे बहुत लाभ उठाया । 


विविध ग्रस्थोंका अध्ययन । 


लेटिनकी शिक्षा शुरू होनेपर भूमिति और फिर कुछ दिलनोंके बाद 
बीजगणितकी शिक्षा मिलका दी जाने लगी । बारह वर्षकी उम्रमें उसे ग्रीोक और 
हैटिनका अच्छा ज्ञान हो गया। इन भाषाओंके उसने प्रायः सभी प्रसिद्ध 
पसिद्ध अ्न्थ पढ़ डाले । आरिस्टाटलके ( अरस्तूके ) अलंकारशास्त्रका तो उसने 
बहुत ही विचारपूर्वक अध्ययन किया । जेम्स अपने इस तीत्बुद्धि बालकसे उच्त 
ग्रन्थोका सार प्राय: प्रतिदिन सुना करता था और देखता था कि इसकी पदाथे- 
प्रहणशाक्ति कितनी हुई है। ऐतिहासिक ग्रन्थोंका पढ़ना भी इस समय मिलने 
नहीं छोड़ा था। वह उन्हें पढ़ता था और उनके सारांशके अधारपर मनोविनोदके 
लिये एक छोटेसे इतिहासकी रचना भी करता था । जब उसने पोपके इलियड 
काव्यका अनुवाद पढ़ा, तब एक छोटासा काव्य बनानेकी उसकी भी 
इच्छा हुईं | पिताने उसकी इस इच्छाका अनुमोदन किया और वह उत्साहित 
होकर थोडी बहुत कविता करने लगा। यद्यपि इस कार्यमें मिलको बहुत सफलता 
प्राप्त नहीं हुई, तो भी इतना लाम उसे अवश्य हुआ कि हृदयके भावोंको 
अकट करनेवाले समुचित शब्दोंको योग्य स्थानमें बिठानेकी शैली उसे आगई 
और आगे इससे उसे बहुत लाभ हुआ । इसके बाद उसने शेक्सपियर, मिल्टन, 
स्पेन्सर, गोल्डस्मिथ, ड्रायडन, स्केंट अदि अंग्रेजी कवियोंकि बहुतसे काव्य पढ़ 
डाले । इनमेंसे स्कौट कविके काव्य उसे बहुत ही अच्छे लगते थे । इतना सब- 
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प्रढते रहनेपर ,भी मिलको सनन्‍्तोष नहीं था। दिल बहलानेके लिये उच्त 
प्रन्थोंके सिवाय पदार्थेविज्ञान-सम्बन्धी भ्रन्थोंकी भी वद्द अकसर पढ़ा करता 
था । विद्याव्यासंग इसाका नाम है । 
खेलना कूदना । 

मिलको अपनी हमजोलीके लड़कॉंके साथ खेलना कूदना कभी नसीब नहीं 
हुआ । उसने अपने “आत्मचरित? में एक जगद्द स्वयं लिखा है कि मैंने एक 
दिन भी क्रिकेट नहीं खेला । लड़कपनमें यद्यपि वह बहुत मोटा ताजा और 
सशक्त नहीं था तथापि इतना दुबल और अशक्त भी नहीं था कि उसके 
लिखने पढ़नेमें बाधा आती । 


गहन विषयोंकी शिक्षा । 

जब मिल तेरद वर्षका हुआ तब उसके पिताने उसे गहन विषयोंकी शिक्षा 
देना आरंभ किया । सबसे पहले तर्केशाखत्र शुरू किया गया । जब जेम्स टहलनेको 
जाता था तब वह यह जाननेके लिये कि लड़केने पहले दिनके पढ़े हुए पराठका 
कितना अभिग्नाय समझा है, लोट फेरकर ग्रइन किया करता था । इसके सिवा 
वह लड़केके जीमें प्रत्यक्ष पठित विषयका उपयोग भी अच्छी तरहसे घंसा देता 
था । उसका यह मत था कि जिस चीज़का उपयोग माठूम नहीं उसका 
पढ़ना दही निरर्थक है । यद्यपि यह बात नहीं थी कि जिन गहन विषयोंको वह 
समझाता था वे सबके सब लड़केकी समझमें आ जाते थे, तो भी उससे छाभ 
बहुत होता था । क्योंकि उस समय मिलने तर्कशास्रके कई अन्थ पढ़ डाले थे 
और इससे वह इतना योग्य हो गया था कि चाहे जैसी प्रमाण”रंखला 
हो उसके दोषोंको विना भूले ढूंढ निकाठलता था । तक्कशान्नरका 
महत्त्व मिलंके जीमें इतना गद्दरा पैठ गया कि वह उसे बालकोंकी बुद्धिको 
संस्कृत करनेके लिये गरणितसे भी अधिक मूल्यवान्‌ समझने लगा । 
वह कद्दा करता था कि, बहुतसे तत्त्ववेत्ताओंमें यह बड़ी कमी द्वोती दै 
कि वे दूसरोंकी कोटिके दोष नहीं निकाल सकते हैं । इससे वे केवल अपने 
पक्षकी डी रक्षा कर सकते हैं । परन्तु यह ठीक नहीं है। पहले अपने प्रतिपक्षीकी 
इसारतको ढाना चाहिये और फिर उसपर अपनी नई इमारत खड़ी करना 
चाहिये । साक्रेटीस इसी शैलीपर चलता था । यह शैली तब आ सकती है जब 
त्केशास्नका अभ्यास और उसका उपयोग लड़कपनसे दी करा दिया जाय । 
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तर्कंशास्त्रसम्बन्धी प्रन्थोंके अध्ययन और मननसे मिलको जो समय मिलता 
भा उसमें वह लछाटिन और भ्रीक विद्वानोंके अन्थोंको पढ़ा करता था। इनमेंसे 
उसने ऐेट्ोके ग्रन्थ अपने पिताकी सिफारिशसे बहुत हा विचारपूर्वक पढ़े । 
क्योंकि जेम्सका विज्वास था कि मनको अच्छी तरहसे संस्कृत करनेके लिये 
ऐैटोके समान उत्तम प्रन्थ दूसरे नहीं हैं। इसी समय, सन्‌ १८१८ में, जेम्सने 
अपने भारतवर्षके विशाल इतिहासको छपाकर प्रकाशित किया । मिलने उसे भी 
मन लगाकर पढ़ डाला । 


इसके दूसरे वर्ष जेम्सने ईस्ट इंडिया कम्पनीके आफिसमें नौकरी कर ली । 
परन्तु शिक्षा उसकी बराबर जारी रही । मिलको उसी वर्ष उसने अधैशात्रका 
पारायण करा दिया । इसके बाद उसने रिकार्डोके अर्थशात्नरकों पढ़ाया । रिकार्डो 
अर्थशाश्नका प्रसिद्ध विद्वान्‌ था। जेम्सकी उससे गाढी मित्रता थी । उसका यह 
प्रन्थ तत्काल ही प्रकाशित हुआ था। परन्तु जेम्सको उससे सन्तोष नहीं हुआ । 
वह कोई दूसरा ग्रन्थ पढ़ाता, परन्तु तबतक कोई दूसरा बालोपयोगी अधथशा्र 
बना ही नहीं था। लाचार उसने टहलनेके समय अर्थशासत्रके एक एक विषयको 
स्वयं अच्छी तरहसे समझाना शुरू किया और फिर उसी पद्धतिपर उसने “अर्थशात्रके 
मूलतत्त्व ' नामकी पुस्तक रच डाली। इसके पीछे उसने मि० एडम स्मिथकी 
बनाई हुई 'राष्ट्रोकी सम्पत्ति' नामकी पुस्तक मिलको पढ़ाई और उसमें जो जो भूलें 
थीं वे भी अच्छी तरहसे समझा दीं। 

इस समय जेम्सकी शिक्षापद्धति बड़ी ही विलक्षण थी । वह ऐसा 
कभी नहीं करता था कि लड़केको किसी बातके समझसनेमें कठिनाई 
पड़ी कि तत्काल ही उसे समझाकर उस कठिनाईको हल कर दिया । 
नहीं, उससे जद्दांतः बनता था, भ्रत्येक कठिनाईको हल करनेके लिये लड़के- 
की विचारशक्तिपर ही भार डालता था और उसीके मुंहस्से उसका विवरण तथा 
समाधान सुननेकी चेष्टा करता था। यदि इतनेपर भी बालक अपनी शंकाका 
समाधान न सोच सकता था तो फिर कुछ अग्रसन्न होकर समझा देता था । इस 
उत्कृष्ट शिक्षापद्धतिका ऐसा अच्छा परिणाम हुआ- मिलकी विचारशाक्ति इतनी 
बढ़ गई कि वह अपने पिताके विचारों तकमें कभी कभी भूलें बतलाने लगा ! 
पर इससे उस निरभिमानी और सत्यपथप्रदशक पिताको कुछ भी खेद नहीं 


होता था- उल्टा हर्ष होता था और वह विना सकोचके अपनी भूलोंका 
स्वीकार कर लेता था ! 
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गृहाशिक्षाकी समाप्ति और पर्यटन । 

इस तरह रगमग १४ वषकी उम्रमें मिलकी शहशिक्षाकी समाप्ति 
हुई । इसके बाद वह इग्लेंड छोड़कर देशपयटनके लिये निकला और एक वर्ष 
तक सारे यूरोपमें घूमा । इस यात्रामें उसके अनुभव-ज्ञानकी बहुत इद्धि हुई । 
पुत्रके यात्रासे लौटनेपर मिल उसके विद्याध्ययनपर केवठ देखरेख रखने लगा । 
अथीत्‌ अब उसकी यथानियम शिक्षा समाप्त हो गई और वह स्वतंत्रतापूर्वक 
इच्छित विषयोंका अध्ययन करने लगा । 

मिलका ज्ञान और उसकी शिक्षापद्धाति । 

जितनी थोडी उम्रमें मिलने तक और अर्थशात्र आदि कठिन विषयोंका ज्ञान 
प्राप्त कर लिया उतनी थोड़ी उम्रमें और लोगोंके लिये इस बातका द्वोना 
प्रायः असंभव माल़म होता है । परन्तु पाठकॉंकी यह बात ध्यानमें रखना 
चाहिये कि मिलका ज्ञान वैसा नहीं था जैसा कि हमारे यद्वांकी शिक्षापद्धतिके 
अनुसार पढ़नेवालोंका होता है । उसने जो कुछ पढ़ा था उसका उसकी 
बुद्धिसे तादात्य्य हो गया था । उसका बोझा उसके दिमागपर बिलकुल नहीं 
पड़ा था। तोतेके सदश रटना और रातदिन पुस्तकें घोख घोखकर दिमाग खाली 
करना, उसे कभी स्वप्नम भी नहीं बतलाया गया था। वह अत्येक विषयको सम- 
झता था, उसका मनन करता था और तर्क वितर्क करके निणेय करता था । 
पर कभी रटता नहीं था। इसीसे वह थोडी उम्रमें बहुत पढ़ गया और आगे 
इतना बड़ा तत्त्ववेत्ता और ग्रन्थकर्त्ता हुआ। यदि उसका पिता उसकी शिक्षापर 
इतना ध्यान न देता तो कभी सैभव न था कि मिल ऐसा नामी विद्वान हो 
जाता। उसकी बुद्धि और स्मरणशक्ति कुछ ऐसी विलक्षण न थी कि वह विद्वान 
होता ही । वास्तवमें उसे उसके पिताने ही विद्वान्‌ बनाया । 


ज्ेम्सकी सावधानता। 


भरे पुत्रके कोई विचार अ्रमात्मक न हो जावें, वह अभिमानी न दो जाय? 
इत्यादि बातोंकी ओर जैम्सका बहुत लक्ष्य रहता था । एकादिन मिल किसी 
विषयका अतिपादन कर रद्दा था। उसमें उसने एक जगह कट्दा कि, “ यद्यपि 
अम्रुक सिद्धान्त तत्त्वतः ठीक है- परन्तु व्यवहारमें लाते समय उसमें 
थोडा बहुत अन्तर अवश्य करना चाहिये।” यह सुनकर जेम्स बहुत ही 
अप्रसन्न हुआ ! वह इस बातका कायल नहीं था कि किसी वास्तविक विचारका 
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व्यवद्वारमें कुछ परिवर्तन कर डालना चाहिये । उसने उक्त “ तत्त्वतः ? शब्दको 
लेकर एक टम्बा चौड़ा व्याख्यान दे डाला और मिलको समझा दिया कि 
तुम्दारा यह खयाल बिलकुल गृलत और कमजोर है । आगे तुम्हें ऐसी अज्ञा- 
नताकी बात न कहनी चाहिये । मुझे इससे बहुत दुःख हुआ है । 


यदि कोई लड़का छोटी उम्रमें विद्वान हो जाता है तो उसे सहज ही कुछ 
अईंकार आ जाता है | इसेस उसकी विद्यागद्धिप' पानी फिर जाता 
है। अपनी विद्वत्ताके घमंडमें आकर वह और उन्नति नहीं कर सकता है । मिलका 
पिता इस विषयमें बड़ी ही खबरदारी रखता था। उसने जब तक मिलको पढ़ाया 
तब तक कभी उसकी भूलकर भी प्रशंसा नहीं की । मिलको कभी इस बातका 
ख़याल ही नहीं द्वो पाया कि मैं अपनी उम्रके दूसरे लड़कोंसे कुछ जियादा 
पढ़ा हूं । वह जिस समय यूरोपकी यात्राको निकला उस समय जैम्सने उससे 
कहा-“ बेटा, तू अपने श्रवासमें देखेगा कि तुझे जिन जिन विषयोंका ज्ञान है, तेरी 
उम्रके दूसरे लड़कोंमे उनकी ग्रन्ध भी नहीं है-वे उनसे सर्वथा अनमिज्ष हैं। 
भरन्तु ख़बरदार, तू इसका कभी गर्व न करना । तुझे जो इतना ज्ञान हो गया 
है, इसका कारण तेरी विलक्षण बुद्धि नहीं किन्तु मेरी सुशिक्षा है। 


मिलके पिताके धार्मिक विचार । 


मिलके जीवनकी एक बहुत ही विचारणीय बात यह है कि उसको किसी भी 
धर्मकी शिक्षा नहीं दी गई । दूसरे लोगोंकी जीवनीमें अकसर यह बात देखी 
जाती है कि बालपनर्भे उनका किसी न किसी धर्मपर विश्वास रहा है अथवा 
विश्वास कराया गया है और आगे जब उनकी बुद्धिका विकाश हुआ है तब 
बह विश्वास या तो उड़ गया है--या पोलछा पड़ गया है । परन्तु मिलकी दशा 
इससे बिलकुल उलटी हुई । उसेके पिताका जैसा कि पहले कह्दा जा चुका है, 
ईसाई धमके छिसी भी पन्थपर विखास नथा। इसलिये उसने उसे धार्मिक 
शिक्षा बिलकुल ह्वी नहीं दी । वह अकसर कहा करता था कि--यह बात सम- 
झ्में नहीं आती है और न किसी युक्तिसे सिद्ध हो सकती है कि जिस सषिमें 
अपार दुःख देखे जाते हैं उसे किसी सर्वशक्तिमान और दयाढु व्यक्तिने बनाई 
होगी । भला, यह कैसे मान लिया जाय कि नरकलोकका बनानेवाला दयाहु है। 
इतनेपर भी लय एक ईश्वरकी कल्पना करके उसकी पूजा करते हैं। परन्तु इस- 


ह 
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का कारण यह नहीं है कि उन्होंने ऐसे व्यक्तिका होना सिद्ध कर लिया है । 
नहीं, वे इसका कर्भी विचार ही नहीं करते हैं। केवल परम्पराके अनुसार चलने- 
कौ उनकी आदत पड़ गई है-और कुछ नहीं । जेम्सका विश्वास था कि जो 
धर्म केवल काल्पनिक रचना है-वास्तविक नहीं है-यदि में उसकी शिक्षा अपने 
लडकेको दूंगा तो अपने कतैव्यसे च्युत हो जाऊंगा । इसलिये वह अपने रड़केको 
समझाता था कि यह सृष्टि कब, किस तरह और किसके द्वारा बनाई गई, 
इस विषयमें सव्वेत्र अज्ञान फैला हुआ है। “ हमको किसने बनाया १ ” इस प्र- 
श्वका यथार्थ और युक्तिसिद्ध उत्तर नहीं दिया जा सकता है। यदि कहा जाय 
कि “ ईश्वरने ” तो तत्काल ही दूसरा प्रर्न खडा हो जाता है कि, “ उस 
इंश्वरको किसने बनाया होगा? ” इसके सिवा वह यह भी बतला 
देता था कि आजतक छोग इन परनोंका क्‍या उत्तर देते आये हैं । 
अथांत, जुदा जुदा धर्मोमें इस विषयमें क्‍या क्‍या विचार किये गये 
हैं। इससे उन्हें जुदा जुदा धर्मोका साधारण स्वरूप भी माद्म हो जाता था। 

इग्लेंडके उस युगर्में और वर्तमान युग्मे जमीन आसमानका फर्क है। इस 
समय यदि वहांपर कोई ऐसी धार्मिक अश्रद्धाकी बात कहता है तो वह बिल- 
कुल मामूली समझी जाती है । क्योंकि अब वहां विचार-स्वातंत्र्य पराकाष्ठापर 
पहुंच गया है । बल्कि अब तो वहां हृदयके इस प्रकारके विचारोंको छुपाना बहुत ही 
बुरा समझा जाता है । वहांके निवासी समझते हैं कि यदि हम अपने विचारकों समा- 
जके भयसे प्रगट नहीं करेंगे तो अपने कर्तव्यसे च्युत हो जावेंगे । यद्दी कारण है कि 
अब वहां बीसों संस्थाएँ ऐसी हैं जो ईसाई धमेके विरुद्ध विचारोंका प्रचार 
; करती हैं । परन्तु वह युग ऐसा नहीं था। उस समय वहां कट्टर ईसाइयोंका 
+ खूब ही जोरो शोर था। धार्मिक बातों्मे यद्यपि वद्वांके शिक्षित सम्प्रदायके विचार 
शिथिल हो चले थे तो भी ऐसे बहुत कम विद्वान्‌ थे जो अपनी शिथिलताकों 
खुल्लमखुल्ला प्रकाशित कर दें । परन्तु जेम्स उस समय भी बेघड़क द्वोकर कहता 
था कि मेरा किसी भी धर्मपर विश्वास नहीं है । बल्कि इस बातकों वह छोटे छोटे 
लड़कोंके सामने कहनेमें भी नहीं हिचकता था + इससे पाठक समझ सकते हैं कि 
वह कितना साइसी और सत्यशील था । 

नेतिक शिक्षा । 

इस प्रकार यद्यपि मिलको धार्मिक शिक्षा नहीं दी मई थी और उसे किसी 

घर्मका अनुयायी बनानेका श्रयत्न नहीं किया गया था, तो भी उसके पिताने उसे 
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नैतिक शीक्षा देनेमें कोई कसर नहीं रक्खी थी। न्यायपूवंक चलना, परिमरत 
खाना पीना, सत्य बोलना, निष्कृपट व्यवहार रखना, नन्न होकर रहना, 
अपने विचारोंमें हृढ रहना, उद्योग करनेमें फसर नहीं रखना, आपत्तियोंको 
शान्ततासे सहन करना, सावैजानिक हितके कार्योमें जी लगाना, अल्येक वस्तुको 
और मनुष्यको उसके उपयोग और गुणोंके अनुसार महत्त्व देना, और जीवनका 
फल शौक या आराम करना नहीं किन्तु निरन्तर उद्योग करते रहना 
है- इत्यादि गुणोंसे जेम्सको बहुत श्रीति थी और इसलिये उसने अपने लड़- 
केके जीमें इन सब गुणोंको अच्छी तरहसे धँसा दिया था । प्लेटो, प्लिनोफन, 
साक्रेतीस, आदि ग्रीक तत्त्ववेत्ताओंके ग्रन्थोंने मिलके चित्तपर इन गुणोंका और भी 
गहरा प्रभाव डाला । इसके सिवा स्वयं जेम्सका भी चरित्र बहुत अच्छा था । उसमें 
ऊपर कहे हुए प्रायः सभी गुण मौजूद थे और यह सभी जानते हैं कि कोरै 
उपदेशोंकी अपेक्षा उदाहरणका अच्छा असर पड़ता है। इन सब कारणोंसे मिलका 


जैम्सकी शिक्षापद्धतिका एक दोष । 


जेम्सकौ शिक्षापद्धतिमें एक बड़ा भारी दोष था । वह यह कि उसने अपने 


लड़केपर कभी ममता या श्रीति प्रगट नहीं की। उसका ऐसा कोमल या स्नेहयुत्त 
न था कि लड़का उसे अपना सखाया प्यार करनेवाला समझकर अ- 


लडकोंको थोड़ा बहुत भय होना चाहिये, परन्तु अधिक भय दिखलानेसे हानि 
होती है । लड़कोंके जीमें जो ननाप्रकारके तक वितर्क उठते हैं उन्हें वे भयके 


४+:%२६३240/5म 7 20... कर आय बीज ली 





(११) 


कारण अपने शिक्षकोंके सामने प्रकट नहीं करते हैं. इससे उनके श्ञानमें कमी 
रह जाती है। मिल भी इस हानिसे नहीं बचा । 


शानवृद्धिके दूसरे द्वार । 

अर्थंशाज्नज्ञ रिकार्ड, तत्त्वशा्नज्ञ द्यम और धमंशात्र्ञ बेन्थोम आदि कई 
नामी नामी विद्वानोंसे जेम्सकी मित्रता था। इनके साथ उसकी अकसर शात््रौय 
च्चो हुआ करती थी । मिलकी योग्यता इतनी हो चुकी थी कि वह उत्त चर्चाको 
समझ सके । इसालिये वह भी इस ज्ञानगेष्टीमें शामिल होता था और अपने 
ज्ञानकी ब्रीद्ध करता था। उसके चरित्रपर भी इस चचौका अच्छा प्रभाव पढ़ता था । 

बेन्थाम मिलको बहुत चाहता था । उसका एक भाई फ्रान्सके फौजी महकमेमें 
नौकर था । जब वह अपने भाईसे मिलनेके लिये फ्रान्स गया तब मिलको भी 
अपने साथ ले गया। मिलको इससे बहुत लाभ हुआ । कई महीने एक विद्वानके 
साथ रहकर उसने बहुत कुछ अनुभव प्राप्त किया । जुलाई सन्‌ १८२१ में वह 
वहांसे लौट आया । 

फ्रान्ससे वापिस आनेपर जेम्सने उसे अपने बनाये हुए “अ्ैशाज्के मूलतत्त्व 
नामके भ्रन्थकी कापी दी और कहा कि तुम इसके ' साइड नोट्स ” लिख दो । 
एक पैरा ( 7४7& ) में जो कुछ लिखा रहता है उसका सारांश बहुत ही थोड़े 
शब्दोंम समझनेके लिये “साइड नोट्स” लिखे जाते हैं। इस श्रकारके नोट्स 
लिखनेमें बहुत परिश्रम करना पड़ता है-बुद्धिको बहुत जोर लगाना पढ़ता है 
और इससे नोट्स लिखनेवालेकी बुद्धिपर बहुत ही अच्छा संस्कार होता है। इन 
नोटोंके लिखवानेमें जेम्सका यही उद्देश था । 

इसके बाद मिलने फ्रान्सकी महान्‌ राज्यक्रान्तिका इतिहास पढ़ा तबसे 
उसके हृदयपर प्रजासत्ताक राज्यपद्धतिका चिरस्थायी महत्त्व अंकित हो गया । 

कानून और बेन्थामके ग्रन्थोंका अध्ययन | 

जेम्स चाहता था कि मेरा पुत्र बैरिस्टर द्वो इसलिये पुत्रने सन्‌ १८२२ में 
कानून पढ़नेका प्रारंभ किया । इसी समय वह बेन्थामके ग्रन्थोंकी भी जी 
लगाकर पढ़ने लगा । इससे उसके मनमें बेन्थामका स्थार्पित किया हुआ उपयो- 
गितातत्त्व ख़ूब द्वी जम गया । उसका विश्वास हो गया कि, इस तत्त्वका जितना 


ई। २ उपयोगितातस्वका स्थापक भी यही वेन्धाम था। ५» स्थापक भी यही बेन्थाम था ! 
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अधिक असार किया जायगा और इसके आधारसे नियमों ओर ब्यवहारोंमें 
जितना सुधार किया जायगा, मानव जातिका उतना ही आधिक कल्याण होगा 
और उसके सुखोंकी उतनी ही अधिक झद्धे होगा । उस समय मिलने यहां तक 
निश्चय कर लिया कि मैं अपनी सारी उम्र इसी तत्त्वके श्रचारमें व्यतीत करूंगा ! 


मानसशास्त्रका अध्ययन, लेखनकला और शाख्रचर्चा । 

इसके पश्चात्‌ मिल लॉक, हर्टले, बर्कले, द्यूम और रीड आदि उघिद्वानोंके 
मनोविज्ञानसम्बन्धी श्रन्थोंका अध्ययन करने लगा और इसी समयसे 
उसने लेख लिखनेका भी प्रारंभ किया । अब वह पढ़नेकी अपेक्षा 
लिखनेकी ओर अधिक ध्यान देने लगा और साथ ही जुदा ज़दा विषयोपर 
वादविवाद या संभाषण करनेकी ओर भी उसने ध्यान दिया। इन दोनों 
साधनोंसे उसकी बुद्धि और ज्ञान दोनों परिपक्व तथा यथार्थ होने लगे । 
सन्‌ १८२३ में उसने अपने कुछ मित्रोंकी सहायतासे एक सभा स्थापित की और 
उसका नाम  उपयुक्ततातत्त्वविवेचक सभा ' रक्‍्खा । इसकी महीनेमें दो बैठकें 
दोती थीं और उसमें उपयुक्ततातत्त्वके आधारसे निबन्धवाचन तथा मौखिक 
चर्चा होती थी । इस सभाके दशसे अधिक भेम्बर कभी नहीं हुए । क्योंकि 
उस समय इस विषयकी ओर लोगोंकी रुचि न थी । सन्‌ १८२६ में यह सभा 
बन्द हो गई । 

नौकरी । 

सन्‌ १८२३ में मिलने ईस्ट इण्डिया आफिससमें प्रवेश किया । इस स- 
मय उसकी उम्र १७ वर्षकी थी। वहां उसकी क्रम ऋ्रमसे उन्नति होती गई 
और अन्तमें वह एगूजामिनरके दफ्तरका सबसे बड़ा अधिकारी हो गया । 
पर सन्‌ १८५८ में, जब ईस्ट इंडिया कम्पनी हटी, तब यह दफ्तर भी उद़- 
गया और मिलको नौकरीसे अलग होना पड़ा । सब मिलाकर उसने ३२५ वर्ष 
नौकरी की । 


जीविका और ग्रन्थादि लेखन सम्बन्धी अनुभव । 
इस नौकरीके अनुभवस मिलने यह मत स्थिर किया था कि जिनकी यह 
इच्छा हो कि इम दिन रातके २७ घंटोमेंसे कुछ समय ग्रन्थादि लिखनेमें व्यय 
किया करें उन्हें चाहिये कि जीविकाके लिये कोई ऐसी ही निराकुलताकी नौ- 
करी तलाश कर हें। समाचारपत्रोंमें लेखादि लिखकर उससे उद्रनिवांह कर- 
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ना उसे बिलकुल पसन्द न था। क्योंकि ऐसे लेख एक तो जल्दी जल्दी ज्यों 
त्यों पूरे किये जाते हैं दूसरे लेखककों वही लिखना पढ़ता है जो उस स. 
माचारपत्रके पक्षके अनुकूल होता है। और, ऐसी दकामें अकसर ऐसे मौके 
आते हैं जब लेखकको अपनी सदसाद्वक बुद्धोगो एक ओर ताकमें रख देना 
पढ़ता है। इससे यदि कोई चाहे कि में नामी लेखक हो जाऊंगा-मेरी 
उत्तमोत्तम प्रन्थ लिखनेकी शाक्ति हो जायगी-तो यह उसका भ्रम है। शाक्ति- 
की गद्धि करना तो दूर रहा, वह अपनी गांठकी पूंजी भी खो बैठेगा । यही 
दशा अन्यथलेखनकी भी है । अच्छे ग्रन्थोंकी कदर होनेके लिये 
समय चाहिये । प्रकाशित होते ही किसी श्रन्थकी कदर नहीं होती 
है । परन्तु जो उदरनिर्वाहके लिए ग्रन्थ लिखता है उसे इतना सत्र 
नहीं । इसलिये वह लोगोंकी रुचिका विचार करके यह कार्य करता है। 
उसका लक्ष्य इसी ओर अधिक रहता है कि मेरा ग्रन्थ लोगोंको 
पसन्द आबे और उसकी विक्की अधिक हो। इसालिये ऐसे ग्रन्थोंका 
मूल्य उतना ही होता है जितना कि उसे पढ़नवालेसि तत्काल ही प्राप्त हो जाता- 
है । इससे, और ऐसे ही कई कारणोंसे, मिलका यह' सिद्धान्त हो गया था कि 
अन्थलेखनका कार्य उदरनिर्वाहके लिये न करना चाहिये । जो इस कार्यसे 
स्थायी कीर्ति उपार्जन करना चाहते हैं और यह इच्छा रखते हैं कि हमारे 
प्रन्थ अच्छे बनें उन्हें उदरनिर्वाहके लिये कोई दूसरा उद्योग करके उससे जो 
समय बचे उसमें ग्रन्थेलखन या निबंधलेखनका कार्य करना चाहिये । इस- 
से दो लाभ होते हैं। एक तो यह कि जो अन्थ लिखे जावेंगे वे लोगोंकी रुचि, 
भीति, लिट्वाज या दबाबकी परवा न करके स्वस्थता और स्वतन्त्रतासे लिखे जावेंगे। 
जो बात लछेखकको युक्तिसंगत और सत्य जैंचेगी उसीको वह निर्भयतासे लिखेगा। 
और दूसरा यह कि उदरनिर्वाहका स्वतंत्र उद्योग ग्रन्थरचनाके परिश्रमसे यके 
हुए मस्तकको एक प्रकारकी विश्रान्तिका कारण होता है । इनके सिवाय एक 
लाभ यह भी होता है कि लेखकको दूसरा उद्योग करनेसे व्यावहारिक बातोंका 
परिचय हो जाता है और इससे उसके विचारोंके काल्पनिक स्वरूपको व्याकहा- 
रिकल प्राप्त हो जाता है। उसके प्रतिपादन किये हुए विचार ऐसे होते हैं 
जो व्यवद्ाारमें आसकते हैं-केवऊ प्रन्थमें लिखे रहने योग्य नहीं होते । 
क्योंकि व्यवद्ारका श्रव्यक्षज्ञान या अनुभव द्ोनेसे वह यह समझने रूगता है कि 
अमुक सिद्धान्तका अचार व्यवहारमें हो सकता है या नहीं और उसके प्रचारमें 
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कौन कौन कठिनाइयां आ सकती हैं। जिन लेखकों वा तत्त्ववेत्ताओंको व्यवह्ारका 
अत्यक्ष परिचय नहीं होता वे अपने कल्पनासाम्राज्यमें ही मस्त रहते हैं 
और खूयाली पुलाव पकाया करते हैं। अपने सिद्धान्तोंका प्रातिपादन करत समय 
उन्हें व्यावद्यारिक सुभीतों और कठिनाइयॉंका ख्याल ही नहीं आता 
इससे उनके सिद्धान्तोंका केवल यही उपयोग होता है कि लोग उन्हें पढ़ लेबें । 
दूसरे उद्योग करनेवाले विद्वानोंके प्रन्थों या लेखोंमे यह दोष नहीं रहने पाता । 
कल्पना और व्यवहारका विरोध उनके लेखोंमें धीरे धीरे कम हो जाता है। 
लेख छिखनेका प्रारंभ और एक नथीन मासिकपन्न । 

मिलने जब अपना चित्त अध्ययनकी ओरस इटाकर लेखनकी ओर लगाया 
तब पहले तो उसने अपने लेख कल्पित नाम दे देकर समाचारपत्रेंम प्रकाशित 
कराये । इसके बाद जब उसे बोध हो गया कि मैं कुछ लिख सकता हूं तब 
उसने और उसकी मित्रमंडलीने एक नवीन मासिक पत्र निकाला। उसका नाम 
रकक्‍ख्ला गया वेस्ट मिनिस्टर रिव्यू । 'कुछ दिनों तक उसे बेन्थामने अपने निजके 
ख़्चेसे चलाया । उसका सम्पादन करनेके लिये बेन्थामने मिलके पितासे बहुत 
आग्रह किया, परन्तु वह इस कार्यके लिये तयार न हुआ । तो भी उसमें 
वह अपने लेख देता था और उसकी लेखनीसे ही उच्त पत्रकी बहुत ख्याति हुई। 
आस्टन, प्रोट आदि विद्वान्‌ भी उसमें लिखते थे, परन्तु मिलके बराबर कोई 
न लिखता था । वह उसमें सबसे अधिक लेख लिखता था। यद्यपि ' बेस्ट 
सिनिस्टर रिव्यू ' की आर्थिक अवस्था कभी अच्छी नहीं हुई, तो भी बेन्थामके 
उपयुक्ततातत्त्व सम्बन्धी मतोंको फैलानेमें और पुराने मासिक, अैमासिक पत्रोंकी 
भूलें दिखलानेमें उसने खूब सफलता ग्राप्त की । 

उस समय माल्यस नामके एक असिद्ध अन्थकारने प्रजाग्राद्धेके विषयमें एक 
महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त प्रकाशित किया था। उसका प्रतिपादन भी कुछ दिनों पीछे 
बेस्ट मिनिस्टर रिव्यूमें होने छगा और हर्टले नामक असिद्ध तत्त्ववेत्तेके आत्म- 
शाज्सम्बन्धी विचार भी उसमें प्रकाशित होने लगे । यद्यपि उसे बेन्थामने 
जारी किया था और उसके बहुतसे लेखक भी उसके शिष्य या अनुयायी थे, 
तथापि उसके द्वारा केवल उसीके मतका प्रचार न होता था । उसके मतके 
सिधा निम्नलिखित विषयोंका भी उसमें जोरो शोरसे प्रतिपादन द्ोता था:--- 


१ राजकीय--प्रतिनिधिसत्ताक-राज्यव्यवस्था और पूणे विचार-स्वातन्न्य 
आप्त करनेमें ही मनुष्य जातिका कल्याण है। 
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२ सामाज़िक--विवाह-सम्बन्धसे ब्लीजाति पुरुषोंकी गुलाम हो गई है । 
5 इस स्थितिको सुधारना चाहिये । 


| ३ धार्मिक--सरकारकी ओरसे जो पाद्रियोंका जुदा महकमा कायम है 
 पह सत्य धर्मसे घृणा उत्पन्न करानेवाला और उसे अष्ट करनेवाल्ा है। इसलिये 
* ससे तोड देना चाहिये । 


| ४ आत्मशान--मलुष्योंका स्वभाव उनकी चारों ओरकी स्थितिके अनुसार 
* बनता है। इसालिये यदि भनुष्योंकी परिस्थितिका सुधार किया जायगा तो 


* उनकी नैतिक और बौद्धिक स्थिति भी सुधरती जायगी । 
इन विषयर्मि सब से अधिक प्रधानता राजकीय विषयोंकी रहती थी । 


| वेस्ट मिनिस्टर रिव्यूके लेख और छोकमत । 
५ ा 


हर 


|. वेस्ट मिनिस्टर रिव्यूके लेख उस समयकी साधारण प्रजाको और दोनों 
६ राजकीय पक्ष (टोरी और लिबरल) वालोंको बिलकुल पसन्द न आते थे । बेन्था- 
* भक्ते उपयोगिता-तत्वके विषयमें कद्ा जाता था कि केबल उपयुक्ततातक््वकी ओर 
(लक्ष्य रखकर किसी बातको अच्छा यथा बुरा ठहराना मूखता है। उसमें उच्च प- 
# कारके मनोंभावोके लिये बिलकुल अवकाश नहीं है । अर्थशासत्रके नियमोंको 
| लोग  निर्देय ” कहते थे और माल्थसका जो अ्जाकी झद्देके विरुद्ध मत था 
| उसे घृणित बतलाते थे । इसके विरुद्ध बेन्थामके शिष्य तथा उसके मतके अनु- 
$ यायी उन्हें यह उत्तर देते थे कि ठुम केवल मनोभावोंके गुलाम हो। तुम्हारा 
है कथन केवल आलंकारिक है। तुम्हारी इस फिजूलकी बकबकमें कुछ सार नहीं है । 


बेन्थामके मतका बुरा असर । 


3  कबेन्थामके सिद्धान्तका एक असर अच्छा नहीं हुआ । उसके अजुयायियोने 
$ अनुष्यस्वभावके एक मह्ृत्त्पपूण अंगको अर्थात्‌ मनोभावको एक अ्रकारसे 
ऊँछ चीज ही न समझा । उसको संस्कृत और परिष्कृत करनेकी ओर उन्हों- 
ने कुछ भी ध्यान न दिया । उसकी एक श्रकारस अवहेलना ही की । इस- 
से उनकी दृश्सि काव्यका महत्त्व उतर गया । इतना ही नहीं, किन्तु वे यह भी 
भूछ गये कि काव्यकी बीजभूत जो कल्पनाशाक्ति है उसको उन्नत और परिष्कृत- 
करना भजुष्यके सुधारके ।लिये एक आवश्यक . कार्य है । बेन्थाम स्वयं ही 
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कहता था कि इधर उधघरकी बातें मिलाकर सच्चेको झूठा और झूठेको सच्चा बत- 
लाना ही काब्य है ! 


शासत्रीयचर्चा और अध्ययन । 


इस तरह इधर तो मिलका निबन्ध-लेखन चल रहा था उधर उसने थोड़े ही 
दिन पीछे जर्मन भाषाके सीखनेका प्रारंभ कर दिया और साथ ही साथ शास्रीय विष- 
योंका अध्ययन करनेके लिये उसने और उसके दश बारह मित्रोने एक नया ही 
हैंग निकाला । अर्थात्‌ ऐतिहासिक पण्डित प्रोटकी कपासे उन्हें एक स्वतंत्र 
कोठरी मिल गई । उसमें वे सब सबेरे ८॥ से १० बजे तक बैठने लंगे । वहां 
वे एक एक शास्त्रीय प्रन्थकों लेकर पढ़ते थे और परस्पर वादविवाद तथा 
चची करते थे । इस रीतिसे मिलने अपने पिताका बनाया हुआ अर्थशास्त्र, 
रिकार्डोका बनाया हुआ इसी विषयका दूसरा ग्रन्थ और बेले साहबका मूल्य वि. 
प्यक ग्रन्थ-ये तीन अर्थशात्रके ग्रन्थ पढ़ डाले और उन्हें अच्छी तरहसे समझ- 
लिये । इसके पश्चात्‌ इस मंडलीने वेटले और हॉविसके तर्क ग्रन्थोंका और फिर 
हर्टलेके आत्मशाद्रका पारायण किया। इसके बाद यह सभा बन्द हो गई। 
परन्तु इतनेहीमे मिलके पिताने 'मनका पृथक्करण' नामक ग्रन्थ छपाकर प्रकाशित 
किया । इसालिये उसके पढ़नेके ।लिये ये लोग कुछ दिनोंतक और भी एकट्रे हुए 
और उसे समाप्त करके फिर उन्होंने इस सभाका विसर्जन कर दिया । 


इस तरद्द एकत्र होकर गहन विषयोंके स्वाधीनतापूर्वक अध्ययन और विवे- 
चन करनेसे मिलको बड़ा लाभ हुआ । उसके हृदयमें जो प्रत्येक विषयको स्वतंत्र- 
रीतिसे विचार करनेकी शाक्तिका अंकुर था वह बहुत बढ़ गया और दृढ हो गया। 
इसके बाद उसका यह स्वभाव हो गया कि यदि कहीं कोई बात अटक जाय, तो 
उसे आधी धोधी समझकर न छोड़ देना चाहिये। जबतक विवरण और विवेचनके 
द्वारा उसका पूरा पूरा समाधान न हो जाता था तबतक वह आगे नहीं 
चलता था | और जबतक कोई विषय सब ओरसे समझमें न आ जाता 
था तेबतक वह यह नहीं कहता था कि मैने उसे समझ लिया । 


व्याख्यान शाक्तिके बढ़ानेका प्रयत्न। 


इसी समय उसने जनसमूहमें बोलनेका भी अभ्यास बढ़ाया । यदि कभी 
देश आदमियोंमें बोलनेका मौका आ जाता था तो वह उसे कभी व्यथ न 
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जाने देता था । यद्यपि वकील बैरिस्टर बनकर रुपया कमानेकी उसकी इच्छा नहीं 
थी तथापि वह यह अवश्य चाहता था कि में कभी पारालियामेंटका मेम्बर बनूं 
और उसके द्वारा समाज-सुधारके कार्यमें यथाशाक्ते सहायता पहुचाऊं । इसी 
उत्कट इच्छासे उसने व्याख्यानशक्तिके बढ़नेका उद्योग ह्िया और इसके लिए 
उसने, अपने कुछ मित्रोंकी सहायतासे, एक “ विवेचक सभा ? स्थापित को । इस 
सभाकी बैठक हर पन्द्रहवें दिन होती थी । इसके सभासदोंमें टोरी और लिबरल 
दोनों ही पक्षेके लोग भरती किये जाते थे । यह इस लिए कि सभामें 
परस्पर खंडन-मंडन करनेका मौका आता रहे । परन्तु इसमें टोरी दलके लोग 
बहुत कम शामिल होते थे । हां, लिबरक दलकी अवश्य ही खासी भीड़ 
हो जाती थी । 
वेस्ट मिनिस्टरसे सम्बन्ध-त्याग । 

मिल इस तरह जुदा जुदा मार्गोसे अपनी बुद्धिको बढ़ानेमें लगा रहता था 
और साथ ही नौकरीका काम भी जी लगाकर करता था। परन्तु अब व्याख्यानादि- 
की तथ्यारियोंमें गे रहनेसे उसे अवकाश कम मिलने छूगा इसलिए उसने सन्‌ 
१८२८ में वेस्ट मिनिस्टर रिव्यसे अपना सम्बन्ध तोड़ दिया | इस सम्बन्धके 
तोड़नेके दो कारण और भी थे । एक तो यह कि अब उक्त पत्रकी कीर्ति पहले 
जैसी नहीं रही थी और दूसरे उसके संचालकने जिस पुरुषको आधिकार दे रक्खा 
था उससे मिलकी बनती न थी। मिलके पिताने भी उससे बहुत कुछ स- 
म्बन्ध तोड़ दिया था । 

वेस्ट मिनिस्टरमें मिलका सबसे आन्तिम लेख फ्रान्सकी राज्यकान्तिका मंडन 
था और वह सर वाल्टर स्कॉटका विरुद्ध पक्ष लेकर लिखा गया था। इस निब- 
न्धके तैयार करनेमें मिलने निस्सीम परिश्रम किया । इसके लिए उसने सैकड़ों 
प्रन्थ पढ़े और उनके खरीदनेमें हजारों रुपये खर्च किये । मिलकी इच्छा थी कि 
मैं फ्रान्‍्सकी राज्यकान्तिका एक उत्तम इतिहास छिखूं इसीलिए उसने इतना 
परिश्रम और अर्थ-व्यय किया था । परन्तु उसके हाथसे यह कार्य न हो पाया । 
हां, कारलाइल ने जब इस विषयका इतिहास लिखा, तब उसे उसकी 
संग्रह की हुई सामग्रीसे बहुत सहायता मिली । 

विश्राम । 

वेस्ट मिनिस्टरसे सम्बन्ध छोड़नेपर मिलने कुछ वर्षो तक लेख लिखनेका 

कास बन्द ही सा कर दिया । इस कामसे उसे अरुचिसी हो गई। यह 
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उसके लिए अच्छा ही हुआ । क्योंकि अबतक उसने जितना ज्ञान प्राप्त 
किया था उसे पारपक्त करके उससे तादात्म्य करनेके लिए उसे इस विश्रान्तिके 
समयमें खूब मौका मिला। इसका फल यह हुआ कि उसके स्वभावमें तथा 
उसके विचारोंमें एक प्रकारका महत्त्वपूर्ण परिवर्तन हो गया । यदि उसकी लिख- 
नेकी मशीन बराबर चलती रहती तो शायद ही यह परिवर्तन होता । 


उत्साह-शसूनन्‍्यता ॥| 

पाठकोंको स्मरण होगा कि सन्‌ १८२ ) में जब मिलने बेन्थामके ग्रन्थोंका 
पहले पहल अध्ययन किया था तभी उसने निश्चय कर लिया था कि मेरे 
जीवनका व्रत संसारका सुधार करना होगा । इसमें में अपनी उम्र व्यतीत 
करूंगा | इस कतेव्य-निश्चयसे उसे एक प्रकारके सुखका अनुभव होता था और 
उसी सुखके सहारे वह अपने जीवन-शकटको अभी तक आनन्दसे चला रहा 
था। परन्तु सन्‌ १८२६ की वर्षा ऋतुमें एक दिन उसकी एकाएक कुछ विलक्षण 
स्थिति हो गई । स्वप्रसे एकाएक जागृत होनेपर जैसी मनुष्यकी हालत होती है, 
उस दिन उसकी वैसी ही हालत हो गई | उसके चित्तका उत्साह बिलकुल जाता 
रहा । उस समय उसने अपने मनसे आप ही आप प्रश्न किया कि “ है मन, 
संसारके जिस सुधारके कार्यमें तू छग रहा है और जिसमें तुझे इतना 
उस भादम होता है, कल्पना कर, कि यदि वह पूर्णताको ग्राप्त हो गई तो क्या 
उस पूर्णतास तू अति सुखी हो जायगा! ” मनने किसी प्रकारकी आनाकानी 
और संकोच किये बिना स्पष्ट उत्तर दिया कि--“ नहीं ” इस उत्तरसे मिलके 
ड्ाथ पैर ठंडे हो गये, काम करनेका उत्साह जाता रहा और जिस क्तव्यनिश्व- मर 
यके वलूपर इतने दिन जोरोशोरसे काम चल रहा था उसका तिरोभाव हो 
गया । उसे ऐसा अनुभव होने छूगा कि यदि ऐसा है, तो फिर जीते रहनेमें 
ही क्या मजा है? उसे आशा थी कि यदि कुछ दिनों रातको अच्छी 
नौंद आ जायगी तो यह निरत्साह निकल जायगा । परन्तु उसकी यह आज्ञा 
सफल न हुई । सोते-जागते बैठते-उठते हर समय उसके चित्तमें यही 
विचार रहने छूगा । कभी कभी उसकी यह इच्छा होती थी कि अपने इस 
दुःखको किसीसे कहकर में कुछ हलका हो जाऊं। परन्तु दूसरोंसे कहनेमें के 
उसे यह संछोच होता या कि वे मेरी हँसी उड़ावेंगे । रहा पिता, सो उससे 
कडनेका उसे साइस न होता था । क्योंकि एक तो उसकी समझमें यह बात 
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आती ह्वी कठिनाईसे और यदि आ भी जाती तो उसे उल्टा इस बातका दुःख 
होता कि मैंने लड़केको पढ़ानेमें जो अपरिमित परिश्रम किया उसका परिणाम 
आखिर यह निकला । इस कारण उसने अपना दुःख अपने हृदयमें ही रक्खा; 
किसीस कुछ भी नहीं कहा । अपने चित्तकी इस शोचनीय अवस्थामें ययपि 
उसने अपने नित्यके व्यवसाय छोड नहीं दिये तथापि जिस तरद्द यंत्रोंसे 
काम होता है उसी प्रकार वे उसके द्वारा होते थे । अथांत्‌ जो कुछ वह 
करता था पूर्वेके अभ्यासवश करता था-विचार या प्रयत्नपूवक नहीं । कोई 
छः महीने तक उसकी यही हालत रही । . 


उत्साहका पुनः सद्ञार 


एक दिन उसने एक विद्वानके बनाये हुए “स्वकुठम्बचरित्र”' नामक अन्धमें 
एक जगह पढ़ा कि--“ मैं जब छोटा था तब मेरा पिता मर गया और भेरे 
ऊदुम्बपर एकाएक आपत्तिका पहाड़ हट पड़ा । उस समय मैंने अपने कुटुम्बि- 
योंको धीरज बैंधाया कि तुम दुखी मत होओ-पिताका मैं तुम्हें कमी स्मरण 
न॒ होने दूंगा । ” इन वाक्योंके पढ़ते ही उक्त कुठम्बका सारा दृश्य 
मिलकी आंखोंके सामने आ गया और तत्काल ही उसकी आंखोंसे 
दो चार आँसू टपक पड़े । बस, उस दिनसे उसको अपना दुःख कुछ 
हलका माद्म होने लगा । अभी तक उसका विश्वास था कि मैं केवल एक 
मकारका यंत्र हूं, जो बोलता चालता लिखता पढ़ता और विचार करता है । 
मुझमें मनोभावों या मनोविकारोंका लेश भी नहीं है । परन्तु अपनी आंखोंसे 
अचानक आँसू पड़ते देख अब उसे अनुभव होने लगा कि मैं पत्थर अथवा 
मिक्षेका ढेला नहीं; किन्तु मनोविकारसम्पन्न मनुष्य हूं। इस ग्रकारका बि- 
श्वास होनेसे अब उसे प्रतिदिनके कार्मोंमें थोड़ा बहुत सुख बोध होने छूगा । 


इस स्थितिके दो पारिणाम । 


इस स्थितिके, मिलके चित्तपर, दो परिणाम हुए। अभीतक उसका यह खयाल 
था कि कौन आचरण अच्छा है और कौन बुरा है, इसका निर्णय सुखकी ओर 
लक्ष्य रखके करना चाहिए | अर्थात्‌ जो आचरण चिरस्थायी सुख उत्पन्न करने- 
वाला हो वह अच्छा और जो न हो वहबुरा । इस प्रकारके अच्छे 
आचरणोंसे सुखकी भ्राप्ति करने में जन्मकी सार्थकता है । उसका दूसरा खयाल 
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यह था कि सुखके लिए सुखके पीछे लगना चाहिए इसी तरह बह प्राप्त 
होता है । यह दूसरा खयाल अब बंदल गया । उसे अब यह अनुभव होने लगा 
कि जो अप्रत्यक्ष सुख दूसरोंका उपकार करनेसे, मनुष्य जातिका सुधार करनेसे, 
और किसी विद्या या कलाके सीखनेमें मन लगानेसे मिलता है वह केवल सुखके 
पीछे लगनेसे नहीं मिलता । इस लिए मुझे किसी दूसरे ही अभिप्रायसे कोई 
काम करना चाहिए । ऐसा करनेसे सुख आप ही आप प्राप्त हो जाता है । यह 
एक परिणाम हुआ । उसके चित्तपर दूसरा परिणाम यह हुआ कि मनुष्यक्रा जो 
अन्तरात्मा है उसको शिक्षा देना भी सुखका आवश्यक साधन है। अब तक उसकी 
यह समझ थी कि मनुष्यको यदि इस योग्य वाह्य-शिक्षा मिल गई कि उससे 
उसके विचार और आचार अच्छे हो जावें तो काफी है। उसके अन्तःकरणको परि- 
घ्कृत करनेकी अथवा विकसित करनेकी आवश्यकता नहीं है । परन्तु स्वानुभवसे 
अब उसकी यह समझ बदल गई । इससे पाठकोंकों यह न समझना चाहिए कि 
बौद्धिक शिक्षाके मूल्यको वह कुछ कम समझने लगा । नहीं, उसका यह विश्वास 
हो गया कि मानर्वाय-सुखकी प्राप्तिके लिए वौद्धिक शिक्षाके समान ही नैतिक 
शिक्षाकी भी मनोभावोंको विकसित करनेके लिए आवश्यकता है | सार यह कि 
मनुष्यकी जो अनेक प्रकारकी मानसिक शक्तियां हैं वे सब ओरसे बराबर 
शिक्षित और विकसित होनी चाहिए । 


ललितकला और काव्यकी रामबाण ओषधि । 


अब उसे यह भी माद्म होने लगा कि मनुष्यकी शिक्षाके लिए 
काव्य और ललितकलाओंकी कितनी आवश्यकता है । कुछ दिलनोंमें 
उसे इसका प्रत्यक्ष अनुभव भी होने लूगा। लड़कपनसे मानसिक कला- 
ओंमें उसे गाने बजानेकी कला ही अच्छी लगती थी । इस बातका उसे 
पहलेहीसे अनुभव था कि सुन्दर गायन और वादनसे मनको एक पग्रकारकी 
तन्द्रा आ जाती है, उत्साह और आनन्द की वृद्धि होती है और धीरे धीरे उसके 
सुरों तथा आलापोंसे तादात्म्य हो जाता है । परन्तु बीचमें जब उसे निरुत्साह- 
रूपी रोगने घेरा था तब उसके चित्तपर इस कलाका परिणाम होना बन्द हो 
गया था। किन्तु जब ऊपर वर्णन की हुईं घटनासे उसकी दशा बदली तब निरु- 
त्साहका शमन करनेके लिए यह ओषधि बहुत गुण करने लगी । 
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सन्‌ १८२८ की वर्षाऋतुमे वह एक दिन वर्डस्वर्थ कविके काव्य-प्रन्थ सहज 
ही पढ़ने लगा । उस समय उसने स्वप्रमें भी यह न सोचा था कि इससे 
मेरी मानसिक व्याधि स्वैथा दूर हो जायगी । क्योंकि, इसके पहले उसने वाय- 
रन कविकी काव्य-ओषधि सेवन करके देखी थी, पर उससे उसे जुरा भी 
शान्ति नहीं मिली थी । वर्डस्वथैकी छोटी छोटा कविताओंका परिणाम उसके 
चित्तपर कुछ विलक्षण ही हुआ । इस कविने जंगल, वन, नदी, पर्वत, सरोवर, 
पक्षी, आदि स्वाभाविक वस्तुओंको लक्ष्य करके चित्तको उत्फुछ और तन्मय कर- 
नेवाली रचना की है। यदि उसने उक्त वस्तुओंका केवल स्वभाव-वर्णन ही किया 
होता तो उससे मिलको उतना लाभ न होता । उसकी कविताओंमें एक 
विशेषता है । वह यह कि पदाथ-सौन्दर्यका शारीरिक और मानसिक दृष्टिसे निरी- 
क्षण करनेसे मानसिक बृत्तिम जो उमंगें और विकारमिभ्रित विचारोंकी तरंगें 
उठती हैं उनका वास्तविक चित्र भी उनमें खींचा गया है। यह चित्र मिलकी 
मानसिक व्याधिके लिये रामबाण ओषाधि हो गया और इससे उसे धीरे धीरे 
आन्तरिक सुख, मानसिक आल्दाद आदि सुखके साधनोंका खाद आने लगा। 
उसके ध्यानमें यह बात भी आ गई कि यदि यह कल्पना कर ली जाय कि संसा- 
रका सुधार एक दिन पूर्णताको श्राप्त हो जायगा, तो भी मेरे खुखके दूसरे साधन 
बने रहेंगे । और, इस तरह, जिन अस्नोत्तरोंसे उसके हाथ पैर ठंडे हो गये थे- 
उत्साह नष्ट हो गया था, उनका गोरखधंधा सुल्झ गया । 


विचार-पारिवरतन । 


जिस घटनाका ऊपर वर्णन किया गया है, उससे मिलके विचारोंमें बहुत कुछ 
परिवर्तन होने लगा। उसके बहुतसे निश्चय शिथिल होने गे और उनके स्थानमें नये 
नये विचार जमने लंगे । इसी समय मिलके हाथ सेंट सायमनके कई भ्रन्थ आ- 
गये । सेंट सायमन फ्रान्सका श्सिद्ध तत्त्ववत्ता था | सोशियालिस्ट पंथकी जड़ 
इसीने जमाई थी । इन ग्रन्थमिं उसने बहुत विलक्षणता देखी और उसके प्रधान 
शिष्य आगस्टे काम्दीका एक अन्थ पढ़कर तो वह विस्मित हो गया। इन ग्रन्थोंमें 
कुटुम्बकी स्थितिके सुधारनेका जो सिद्धान्त था वह उसे बहुत ही पसन्द आया । 
कुट्टम्बमें पुरुषों और स्नियोंका अधिकार बराबर होना चाहिए । वर्तमान समयमें 
जो पुरुष-ज्ियोंका सेव्य-सेवक सम्बन्ध है वह हानिकारक है। उसे तोड़कर समाना- 
विकारयुक्त नवीन सम्बन्ध स्थापित होना चाहिए | इस विचारकी उसने शतमुखसे 
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प्रशंसा की । समाजके जुदा जुदा पेशा करने वाले लेगोंको अपनी पूंजी एकत्र 
करके संयुक्त श्रम करना चाहिए और उससे जो मुनाफा हो उसे बांट लेना 
चाहिए । सोशियालिस्टोंकी समाज-स्थिति सुधारनेकी यह कल्पना यद्यपि उसे 
पसन्द आई, परन्तु इसका व्यवद्वारमें परिणत होना उसे असंभव माद्म हुआ | 
भूमि आदि सम्पत्तिके भोगनेका अधिकार वंशपरम्परासे एक ही कुटठम्बको प्राप्त 
होना समाजके लिए बहुत ही हानिकारी है-इत्यादि विचारोंको भी उसने 
मन लगाकर पढ़ा, परन्तु वे सर्वाशमें उसे अच्छे न मालूम हुए। 


अब तक उसका यह मत था कि मलुष्य केवल परिश्थितिका दास है । 
अर्थात्‌ मनुष्यके आसपास रीति रवाज आदिकी जैसी स्थिति होती है उसके 
अजनुसार उसका स्वभाव बनता है। परिस्थिति शब्दका यदि इतना संकुचित 
अर्थ किया जाय तो सचमुच ही यह मत चित्तको उद्घिम करने वाला है । क्योंकि 
इस दशामें इस मतमें और भाग्यवादियोंके मतमें कुछ अधिक अन्तर नहीं रह- 
जाता । परन्तु अब उसके हृदयमें एक नवीन ही प्रकाश झलक गया इस लिए 
वह परिस्थितिका व्यापक अर्थ करने लगा | अब उसके ध्यानमें आगया कि 
मनुष्यका स्वभाव जैसी परिस्थिति होती है उसीके अनुसार बनता है। यह बात 
यद्यपि ठीक है, तथापि, यदि मनुष्य चाहे, तो वह अपनी परिस्थितिको बदल भी 
सकता है । इस श्रकार विचारक्रान्ति होनेसे उसे यह अच्छी तरह माछूम 
होने लगा कि परिस्थिति-मत और दैवमतमें कितना अन्तर है और उसके 
सिरपरसे उद्विग्नताका बोझा बहुत कुछ उतर गया । 


राजनैतिक विषयोंसे अबतक उसका यह मत था कि प्रतिनिधिसत्ताक 
राज्यपद्धीती सब प्रकारकी परिस्थितियोंमे उपयोगी और हितका- 
रिणी है । अर्थात्‌ चाहे जो काल हो, चाहे जो देश हो, चाहे जो 
समाज हो, उसकी उपयोगिता और हितकारिता कम नहीं होती। परन्तु 
अथ उसका यह विचार बदल गया। वह समझने लगा के राज्य-शासनके 
लिए जुदा जुदा तरहकी राज्यपद्धतियां केवल साधन हैं और एक ही प्रकारका 
साधन सब जगह उपयोगी नहीं हो सकता है। इस लिए यदि किसी देशमें 
कोई राज्यपद्धति शुरू करनी हो, तो पहले ननिष्पक्षब्रद्सि इस बातका पता लगाना 
चाहिए कि वहांके लागोंकी शक्ति, बुद्धि, समाज-व्यवस्था आदि कैसी है और 
फिर जो उचित समझ्नी जाय वही राज्यपद्धति शुरू करनी चाहिए । परन्तु इंग्लें- 
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डके विषयर्में उसका जो मत था उससें अन्तर नहीं पड़ा | वह इसी सतपर 


* कायम रहा कि इंग्लेंडडी योग्यता और परिस्थिति प्रतिनिधिसत्तात्मक पद्धातिके 


ही योग्य है। धनिकों जमीदारों और पदवीधारो पुरुषोंकी प्रबलतासे इंग्लेंडकी 
सामाजिक नीति और सामाजिक सुखका घात हो रहा है । इसलिए वह चाहता 
था कि वहां जितनी है, उससे अधिक प्रजासत्ताक 'राज्यपद्धति होनी चाहिए 
साधारण श्रजाके आधिकार बढ़ना चाहिए और बड़े आदमियोंके अन्यायोंको 
दमन करनेके ।लिये सोशियालिस्टोंके सम्पत्तिसम्बन्धी मतका प्रसार होना चाहिए । 


फ्रान्सकी राज्यक्रान्ति और मिलके लेख । 

सन्‌ १८२९ के जुलाई महानेमें फ्रान्सकी इतिहासप्रसिद्ध राजक्रान्ति हुई । 
उसका समाचार पाते ही मिलका उत्साह एकाएक जागृत हो उठा । वह उसी 
समय फ्रान्स गया और वहांकी प्रजाके प्रधान नेता लाफायटीसे मिलकर तथा 
राज्यक्रान्ति-सम्बन्धी वास्तविक तथ्य संग्रह करके लौट आया । इंग्लेंडमें आते ही 
उसने इस विषयका समाचारपत्रों और मासिकपत्रोंमें जोरोशोरसे आन्दोलन करना 
शुरू किया। इंतनेहामें लॉर्ड ग्रे इग्लेंडके प्रधान मंत्री हुए और पारालियामेंट- 
के संस्कार तथा खुधारका बिल पेश किया गया। अब तो मिलकी लेखनी ग्रजुबके 
लेख लिखने लगी ।+ उन्हें पढ़कर लोग दांतों तले अंगुली दबाने लंगे। सन्‌ १८३१ 
के प्रारंभमें उसने “ वर्तमान कालकी महिमा ” नामक लेखमाला शुरू की और 
उसमें वह अपने नवीन विचारोंको अधथित करने लुगा। उसे पढ़कर प्रसिद्ध 
तत्त्ववेत्ता कालोइल चकित हो गया और वह स्वयं उससे आकर मिला । मिलका 
और कालोइलका सबसे पहला परिचय इसी समय हुआ और वह आगे बराबर 
बढ़ता गया । 

फिता और पुत्रका मतसेद | 

अब प्रिलकों यह सन्देद्द हुआ कि मेरे और पिताके विचारोंमे बहुत बड़ा 
अन्तर हो गया है। यदि वह शान्तिस विचार करता तो यह अन्तर इतना बड़ा 
प्रतीत न द्वोता । परन्तु उसे यद्द साइस नहीं होता था कि अपने पितासे 
शान्तिके साथ विचार करके यह निश्चय कर रू कि मेरे और आपके ताश्विक 
बिचारोंमें क्या अन्तर है । क्‍योंकि उसे इस बातका भय था कि ऐसा करनेसे 
पिताको यद्द विश्वास हो जायगा कि मेरा बेटा मेरा मत छोड़कर प्रतिपक्षियोमिं 
जा मिला है। इसे सौभाग्य ही समझना चाहिये, जो राजनैतिक विषयों 
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अब तक बाप बेटाका एक ही मत था। इससे उन दोनोंका राजनैतिक संभाषण 
अच्छी तरह पार पड़ जाता था । जिन विषयोमें वह समझता था कि पितासे 
मेरा अतभेद होगा, उनके सम्बन्धकी वह कभी चची ही न करता था। 
क्योंकि वह सोचता था कि यदि पिता मेरे मतके कुछ विरुद्ध कहेंगे तो 
मुझसे चुप भी न रहा जायगा और कुछ कहा भी न जायगा । यदि चुप 
रहूँगा तो यह बात भेरा चित्त स्वीकार न करेगा और यदि कुछ कहूंगा तो उन्हें 
बुरा लमेगा और मुझे भी खेद होगा । 


इस समयकी निवबन्ध-रचना । 


इस बीचमें मिलने, जिनका यथास्थान उल्लेख हो चुका है, उनके सिवा 
और क्या क्‍या रचना की, यह बतलाकर अब हम मिल-चरितके इस भागकों 
समाप्त करेंगे- 


सन्‌ १८३० और ३१ में उसने “ अर्थशासत्रके अनिश्चित अश्लोपर विचार * 
नामक पांच निबन्धोंकी रचना की और सन्‌ १८३२ में “ टेट्स मेगजीनः नामक 
मासिक पत्र कई अच्छे अच्छे निबन्ध लिखे । 

मिसेस टेलरका परिचय । 

सन्‌ १८३० में मिलके जीवनका एक नवीन अध्याय शुरू हुआ । इस साहू 
उससे और टेलर नामके एक आदमीकी ख्रीसे पहले पहल परिचय हुआ । 
इस समय मिल साहबकी उम्र २५ वर्षकी और उसकी २३ वर्षकी थी। टेलरके 
कुद्धम्बियोंकी और मिलके बड़े बूढ़ोंकी पुरानी जान पहिचान थी । इस समय 
उस जान पह्दिचानका इन दोनोंके द्वारा केवल पुनरुजीवन हुआ । पहली जान 
पहिचान होनेके बाद यद्यपि इन दोनोंके गादखेहहोनेमें कई वर्ष लगे, तो भी 
मिलने यह बात बहुत जल्द समझ ली कि यह कोई सामान्य सर नहीं हैं । 
दूसरी ज़ियोंसे इसमें कुछ विशेषता और विलक्षणता है। इसका यह मतलब 
नहीं कि उसके जो विलक्षण बुद्धि, परिपक्व विचार और प्रगाढ़ ज्ञान आदि 
युण पीछे प्रगट हुए, वे सबके सब उस समय भी मौजूद थे । उस समय 
उनका केवल अंकुर दिखलाई देता था, जो धीरे धीरे बढ़ता गया और उस 
विशाल विटपके रूपमें परिणत हुआ जिसकी छायामें रहकर मिल जैसे 
तत्त्ववेत्ताने भी अपने ज्ञानको संस्कृत और परिष्कृत किया । 
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टेलर यद्यपि ईमानदार, सभ्य और बैयवान्‌ पुरुष था, तो भी उसमें अपनी 
ज्री जैसी विलक्षण बुद्धि और अभिराचि न थी। इतनेपर भी दोनोंमें प्रीतिकी 
कसी न थी । मिसेस टेलर अपने पतिकों हृदयसे चाहती थी और उसका 
पूरा पूरा सन्‍्मान करती थी । उसका यह प्रेम जब तक पति जीता रहा बराबर 
स्थिर रहा और जब उसका देहान्त होगया तब उसने बहुत शोक किया । 


मिसेस टेलर इस विषयमें बहुत विचार किया करती थीं कि राजनैतिक 
और सामाजिक बातोंमें स्लियोंको पुरुषोके समान अधिकार नहीं हैं, इस- 
लिये वे अपने ऊंचेसे ऊंचे गुणोंकों कार्यमें परिणत नहीं कर सकती हैं । उनको 
इस बातका मौका ही नहीं दिया जाता कि वे कुछ करके दिखला सके और 
यह सिद्ध कर सकें कि हम पुरुषोंसे किसी बातमें कम नहीं हैं | इन बातोंकी चची 
वह अपनी मिन्नमंडलीमें भी किया करती थी । उसकी मित्रमंडलीमें जे थोड़ेसे 
पुरुष थे, दैवयोगसे उनमें मिलका भी प्रवेश हो गया । सुतरां वह मिलसे भी इस 
विषयपर तथा दूसरे विषयोपर भी चची करने छंगी । 


मिसेस टेलरमें देवमूढ़ता न थी अर्थात्‌ उसे यह विश्वास न था कि कोई काम 
किसी देवताकी कृपासे अथवा ईश्वरकी इच्छास होता है। अकसर लोगोंका यह 
खयाल रहता है कि सृष्टिकी रचना सर्वाशपूर्ण है-उसमें किसी बातकी कमी नहीं 
है।परन्तु बह इस बातका न मानती थी । उसका ख़याऊू इससे विरुद्ध 
था । वह समझती थी कि वर्तमानकालिक सश्टिमें और समाजरचनामें बहुत ही 
कमी है। इससे पहले इससे भी अधिक कमी थी, जो धीरे धीरे पूण हुईं है । 
ज्यों ज्यों मनुष्यका ज्ञान बढ़ता जायगा, वह वर्तेमान कमीको पूरी करता जायगा । 
उसकी बुद्धिकी प्रत्येक विषयमें अबाघ गति थी । वह प्रत्येक विषयके सार या 
सत्त्वपर पहुंचती थी-चाहे वह विषय गंभीर तात्त्विक द्वो चाहे मामूली कामकाज 
सम्बन्धी हो। यदि वह किसी कलाके सीखनेमें जी लगाती तो इसमें कोई 
सन्देद्द नहीं कि वह निपुणताकी हृदपर पहुंच जुक्ीत"ह कि 











और बौद्धिक दोनों शक्तियां बहुत ही तीकु $? / तर भी 
उसकी बहुत विलक्षण थी । यदि वह शैंध्यान देती 
तो एक बड़ी भारी व्याख्यानदान्नी हुए बि हू सहृदय 
और तेजस्विनी थी और उसके बोलनेकी रे बहुत द्द क्च्छै थी। इसी 


>> 






प्रकार यदि उसके भाग्यमें कह्दौंकी रानी होना लिखा होता तो वह इस 
उब्पपदको अपने गुणोंस और भी पूज्य बनाती । क्योंकि उसे मानवीः 
यस्वभावका बहुत अच्छा ज्ञान था। वह मनुष्यके स्वभावको तत्काल ही परख 
लेती थी और व्यावहारिक बातोंमें भी वह बहुत चतुर थी। उसका नेतिक आच- 
रण बहुत ही अच्छा और तुला हुआ था । परोपकार-बुद्धि तो उसकी खूब ही 
सैस्कृत थी । समाजने गतानुगतिकतासे जिन कार्मोको परोपकार ठट्दरा दिया 
है, अथवा जिन्हें लोग परोपकार समझते हैं, उनका अनुसरण करके वह परोप- 
कार नहीं करती थी। किन्तु उसका अन्तःकरण ही इतना कोमल था 
कि वह दूसरोंकी बुराई भलाईको अपनी ही बुराई भलाई समझती थी- 
अपनेमें और दूसरोंमें वह भेद ही न समझती थी । वह यह भी जानती थी कि 
सुखदुःखसम्बन्धी मनोविकार जिस श्रकार मेरे प्रबल हैं, उसी प्रकार दूसरोंके भी 
हैं । अधात्‌ सुख दुःखका अनुभव जैसा मुझे होता है वैसा ही दूस- 
रोको भी होता होगा। इससे उसके अन्तःकरणमें परोपकारकी अगणित 
हिलोरें उठा करती थीं। उसकी उदारता अमर्यादित थी । जो उसके 
श्रेमको थोड़ा भी पहिचानता था, उसपर वह उसकी वर्षा करनेके लिए 
निरन्तर उत्सुक रहती थी । उसका हृदय वास्तविक बिनयका और आतिशय ऊँचे 
अभिमानका सन्धि-स्थल था । जिसके साथ अन्तःकरणपूर्वंक और सादेपनसे 
बर्ताव करना चाहिए, उसके साथ वह वैसा ही बतीव रखती थी । क्षुद्र॒ और 
डरपोकपनकी बातसे उसे घृणा थी चाहे कोई हो, यादि उसके आचरणमें 
उसे थोड़ेसे भी पाशविक अत्याचारका, अप्रामाणिकताका अथवा असभ्यताका 
अंश माद्म होता तो उसका क्रोध भड॒क उठता था । इतना अवश्य 
करण रखना चाहिए कि जो बातें वास्तवमें बुरी होती थीं, उन्हींके 
विष्यमें उसके ऐसे मनोभाव होते थे । जिन्हें केवल छोगोंने बुरी मान रक्‍्खी 
हैं उनके विषयमें नहीं । 


परिचयसे पारस्परिक काम । 
ऐसी गरुणवत्ती स््नौके साथ परिचय बढनेसे और ताशल्विक च्चाका व्यासंग 
होनेसे मिलको आशातीत लाभ हुआ । उसकी मानसिक उन्नतिपर उसका 


बहुत ही अच्छा परिणाम हुआ । पर यह परिणाम मन्दगतिसे हुआ । और, इस 
तरह, दोनोंकी मानसिक उन्नतिकी एकता होकर उसके प्रवाहके बह निकलनेमें 
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बहुत वर्ष बीत गये । इस परिचयसे यद्यपि यह स्पष्ट है कि मिसेस टेलरकी 
अपेक्षा मिलको ही आधिक लाभ हुआ; तथापि हमें यह भी कहना चाहिये 
कि उसे भी कुछ कम नहीं हुआ । क्योंकि उसके जो विचार या सिद्धान्त 
ये वे केवल उसकी प्रतिभा और मनोभावोंसे बने थे और इसके मतों- 
की रचना अभ्यास और विचारोंसे हुई थी। तब यह स्पष्ट है कि उसके विचार 
और सिद्धान्त इसके परिचयसे बहुत कुछ हृढ हुए होंगे । तर्थापि यदि 
विचार करके देखा जाय तो कहना पड़ेगा कि मिल ही उसके ऋणसे अधिक 
दबा था, अथौत्‌ मिलको ही इस परिचयसे आधिक लाभ हुआ था। 

जिन्हें मनुष्यजातिकी वर्तमान दशा शोचनीय मालूम पड़ती है-और 
इस लिए जो चाहते हैं कि इसका मुलसे सुधार होना चाहिए 
उनके विचार बहुत करके दो प्रकारके होते हैं । एक प्रकारके विचारोंका लक्ष्य 
आत्यन्तिक उत्तम स्थितिकी ओर रहता है और दूसरे प्रकारके विचारोंका लक्ष्य 
उपयोगी और तत्काल साध्य सुधारोंकी ओर रहता है । मिलके इन दोनों विचा- 
रोॉको मिसेस टेलरकी शिक्षासे जो गांभीय और विस्तार श्राप्त हुआ वद्द बहुत ही 
बड़ा था । सारे शिक्षकों और ग्रन्थोंसे भी उसकी प्राप्ति नहीं हो सकती थी । 
अर्थशात्र, आत्मशाखत्र, तर्कशात्न और इतिहासशासत्र आदि शास्रोंक विषयमें 
मिलने अपनी विचारशक्तिसे जो सिद्धान्त स्थिर किये थे उन्हें व्यवहार्किताका 
रूप इसीकी शिक्षाके प्रसादसे मिला था। मेरे सिद्धान्तोंमें अत्यन्त विश्वस्त कौन 
है और संशययुक्त कौन है, इसका निर्णय उसने इसीके संयोगसे किया था । 
नहीं तो आश्चर्य नहीं कि उसे यह विश्वास हो जाता कि मेरे सिद्धान्त सर्वथा 
सच्चे हैं, सब समयोंके लिये हैं, सब स्थानोंके लिये हैं और सबपर प्रयुक्त दो 
सकते हैं । मिलके जिन जिन ग्रन्थोंमें व्यावहारिक विचारोंकी अधिकता है, सम- 
झलो कि वे एक मस्तकसे नहीं, उक्त दोनों मस्तकोंके संयोगसे उत्पन्न 


हुए हैं । 
राजनैतिक विचारोंमें पारिवर्तेन । 
इस बीचमें मिलको “ टॉँकेवेली ” नामक प्रसिद्ध फ्रेंच विद्वानका ' अमेरिकाका 
प्रजासत्ताक राज्य ? नामका ग्रन्थ मिला । इस उत्कृष्ट प्रन्थका उसने बहुत ही 
बारीकीसे अध्ययन किया । इससे उसने ग्रजासत्ताक राज्यसे क्‍या क्या छाम होते 
हैं और क्‍या क्‍या द्वानियां होती हैं, यह अच्छी तरहसे समझ लिया । फल इसका 
यह हुआ कि अब वह प्रजासत्ताकसे प्रतिनिधिसत्ताक राज्यपद्धतिको अच्छी 
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समझने लगा। प्रजासत्ताक राज्यपद्धतिमें जो अन्याय और अद्याचार होते हैं 
उन्हें उसने प्रतिनिधिसत्ताक राज्यपद्धातेसि कम समझे । इसका निरूपण उसने 
अपने ' प्रतिनिधिसत्ताक राज्यव्यवस्था ” नामक अन्थर्मे खय॑ किया है। ऊपर 
लिखे हुए ग्न्थस उसका एकमत और भी अच्छा बन गया। वह यह कि 
सामाजिक कार्मोके करनेका अधिकार जितने आधिक लोगोंमे फैलाया जा सके 
उतनेमें फैलाना चाहिए और सरकारको ऐसे कार्मोसे जुदा रखना चाहिए । इससे 
लोगोंको राजनैतिक शिक्षा तो मिलती ही है; साथ ही भ्रजासत्ताक व्यवस्थासे जो 
अनिष्ट हुआ करते हैं उनकी भी रुकावट होती है । क्योंकि इससे सरकारी 
महकमे कम हो जाते हैं और देशके बहुतसे सुयोग्य और सुशिक्षित पुरुष सर- 
कारी गुलाम होनेसे बच जाते हैं । सरकारी महकमें अधिक होनेसे सारे शिक्षित 
पुरुष उनमें भरती द्वोनेका प्रयत्न करते हैं और वे अपने ऊपरके अधिकारियोंके 
गुलाम होजाते हैं। इससे अन्यायोंका प्रतिबन्ध नहीं हो सकता । इस विषयका 
निरूपण मिलने अपने इसी ( स्वाधीनता ) ग्रन्थके अन्तमें किया है । 


लेख, पत्रसम्पादन और पिताकी मृत्यु । 


सन्‌ १८३३ और ३४ में मिलने कुछ लेख मासिक पन्नोंमें लिखे । ये छेख 
तात्कालिक विषयोंपर लिखे गये थे और उन्हें पीछेसे संग्रह करके उसने पृथकू 
पुस्तकाकार भी छपा डिये थे । सन्‌ १८३४ में उसने और उसके पिताके कुछ 
मित्रोने मिलकर लन्दनरिव्यू ” नामका मासिक पत्र निकाला । इसके नि- 
कालनेका मुख्य उद्देश 'राडिकल' पक्षके विचारोंका समन और प्रसारण करना 
था । तबसे सन्‌ १८४० तक उसने उसमें बहुतसे लेख लिखे । उसका पिता 
भी जब तक बीमार नहीं पड़ा तबतक उसमें बराबर लेख लिखता रहा । मिल 
इस पत्रका एक प्रकारसे सम्पादक ही था। पर उसके विचारोंमें पिताके विचा- 
रोसे अन्तर पड़ गया था; इसलिए बह अपने लेखोंके नीचे अपने नामका पहला 
अक्षर और पिताके लेखोंके नीचे उसके नामका पहला अक्षर प्रकाशित कर 
देता था, जिससे पाठक यह समझ लेवे कि अमुक लेखमें जिस मतका श्रति- 
पादन हुआ है वह सम्पादकका नहीं, किन्तु किसी व्यक्तिका है । जैसा कि 
पहले कट्दा जा चुका है, वास्तवमें बाप बेटेके मतोंमें जितना अन्तर दिखता 
था, उतना नहीं था और आश्चयें नहीं कि यह बात दोनोंके ध्यानमें आ जाती 
और आगे दोनोंकी छेखरचना या सन्थरचना एकमतसे होने छगती । परन्तु 
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सन्‌ १८३५ से पिताका स्वास्थ्य दिनपर दिन बिगड़ने लगा | तदन्तर कफक्षय- 
के स्पष्ट चिन्ह दिखने छगे और आखिर २३ जून सन्‌ १८३६ में उसका 
देहावसान हो गया । एथ्वीसे एक वास्तविक पिता और स्वाधीनचेता 
विद्वान्‌ उठ गया । 


जम्स मिलका जोश और उसकी बुद्धिका वैभव मरते मरते तक कम 
नहीं हुआ । उस समय तक जिन जिन बातोंमें उसने अपना चित्त लगाया था 
उन सबके विषयमें कंठंगत प्राण होने तक उसकी आस्था बनी रही । धर्मके 
विषयमें उसके जो विचार थे उनमें मी कालके बिलकुल समीप आ पहुँचने 
तक रत्ती भर भी अन्तर नहीं पडा । जिस समय उसे विश्वास हो गया कि अब 
में जल्दी मर जाऊंगा उस समय उसको यह सोचकर बहुत सनन्‍्तोष हुआ कि 
जब मैंने जन्म लिया था तबसे अब संसारकी दशा कुछ अच्छी है--और उसे 
अच्छी करनेके लिए भेंने भी कुछ किया है। पर साथ ही यह विचार कर उसे कुछ 
खेद भी हुआ कि अब मेरे जीवनकी समाप्ति है, इस लिए मुझे और लोक- 
सेवा करनेका अवकाश नहीं मिल सकता । 


इस विषयमें किसीको कुछ सन्देह नहीं है कि जेम्स मिलने संसारकी और 
अपने देशकी विपुल सेवा की । तो भी यह बात विचारणीय, है कि उसके 
बाद उसका जितना नाम रहना चाहिए था, उतना नहीं रहा । इसका एक 
कारण यह माछम होता है कि उसके समयमें बेन्थामकी जो दिगन्त- 
व्यापिना-यशोदुन्दुभी बज रही थी उसमें उसको कीर्ति लुप्त द्वो गई | दूसरा 
कारण यह जान पड़ता है कि यद्यपि उस समयके बहुतसे लोगोंने उसके 
अनेक मत स्वीकार कर लिये थे, तों भी जिस समय उसकी मृत्यु हुई वह 
समय उसके मतोंके लिए बहुधा अनुकूल न था। 


पुराने ओर नये मित्र । 


पिताकी सृत्युके अनन्तर मिल “ हन्‍्दन रिव्यू में अपनी अभिरुचिके ही 
लेखोंको स्थान देने लगा । इससे उसके कुछ पुराने मित्र अप्रसन्न हो गये; परन्तु 
साथ ही कई नवीन मित्र उसे और मिल गये । इन नये मित्रोंमं कालोइल 
सबसे मुख्य था । अब इसके लेखोंकी लन्दन रिव्यूमें धूम मच गई । दूसरे विद्वा- 
नोंके भी अच्छे अच्छे लेख उसमें प्रकाशित द्वोने लगे । 





तर्कशासत्रका पुनः प्रारम्भ और लन्दन रिव्यूसे छुट्टी । 


सन्‌ १८३७ में मिलने अपने तर्कशात्र नामक भ्रन्थकों फिर लिखना आरम्भ 
किया । यह ग्रन्थ उसने लगभग पांच वर्ष पहले लिखना शुरू किया था, 
परन्तु कई कारणोंसे वह उसे पूर्ण न कर सका था | इसके कुछ दिन पीछे “वेबेल ” 
नामक प्रसिद्ध नैयायिकका ' न्यायशासत्रका इतिहास” नामका ग्रन्थ प्रकाशित 
हुआ । मिलने उसे तथा वैसे ही और कई ग्रन्थोंका फिर अध्ययन तथा मनन 
किया और अब इतने समयके पीछे उसने अपने ग्रन्थका काम फिर चलाया ॥ 
इन दिनों मासिक पत्रके सम्पादनका काये जोरोशोरसे चलता था तो भी अवकाश 
निकालकर वह इस ग्रन्थको लिखता था । इस तरह उसने लगभग दो तृतीयांश 
प्रन्थका मसबविदा तयार कर लिया । 


इसी समय, सन्‌ १८४० में, मासिक पत्रका भार किसी दूसेरेपर डालकर 
उसने इस बसेड़ेसे छुट्टी पा ली। इसके बाद यदि उसे अवकाश मिलता था 
और कुछ आवश्यकता होती थी तो वह कभी कभी लेख लिखता था और उन्हें 
“एडिनबरारिव्यू! में प्रकाशित कराता था । इस पतन्रके आआहक बहुत थे इस कारण 
अपने विचारोंका अधिक प्रसार करनेके लिए उसने इसीको पसन्द कियाथा । 


तकेशासत्रकी समाप्ति और उसका अकाशन । ह 


लन्दनरिव्यूसे छुट्टी पानेपर मिलने सबसे पहले अपने तर्कशास्रकों समाप्त 
किया । इसके बाद उसने रलूगभग एक वर्ष तक बैठकर इस ग्रन्थकी फिरसे 
नकल की और इस समय खूब सोच विचारकर उसमें बहुतसा संशोधन तथा परिवर्तन 
किया । मिलके जितने ग्रन्थ हैं वे सब इसी पद्धतिसे तैयार किये गये हैं । 
उसका एक भी अन्थ ऐसा नहीं है जो कमसे कम दो बार न लिखा गया हो 
यह पद्धति बहुत ही अच्छी है। इससे ग्रन्थ सुगम, सुन्दर और निर्दोष बन 
जाता है । क्योंकि जो ग्रन्थ एक बार समाप्त हो जाता है, यदि उसका दसरी 
बार स्वस्थतासे अवलोकन किया जाय, तो उसमें बहुतसी बातें सुधारने और 
खौट फेर करने योग्य मिलती हैं । 


तकेशास्र तैयार होनेपर, सन्‌ १८४१ में, “ मेरे ” नामक पुस्तक प्रकाशकके पास 
भजा गया। परन्तु वह भलामानस उसे कई महीने अपनी टेबिलपर ही रफ्खे रहा 
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और अन्‍्तेमें वापिस कर गया । इसके बाद मिलने उसे “पाकर ! नामक 
प्रकाशकके पास भेजा । उसने १८४३ की वसन्‍्तऋतुमें छपाकर प्रकाशित 
किया । ऐसे गहन विषयोंके प्रन्थोंकी विक्री एक तो यों द्वी बहुत कम द्वोती है, 
फिर यह ग्रन्थ एक बिलकुल ही नई पद्धातिपर बनाया गया था-न्यायशासत्रकी वह 
पद्धति उस समय रूढ नहीं थी, तो भी छः सालके भीतर उसके तीन संस्‍्का- 
रण प्रकाशित हो गये । इससे समझना चाहिए कि मिलके इस उत्तम प्रन्थकी 
अच्छी कदर हुई और उस समय पाश्चात्य देंशोमिं ऐसे प्रन्थोंके पद़ुनका--कमसे 
कम खरीदनेका-शौक्‌ बढ़ चला था । 


मिलना जुलना कम कर दिया । 


इस समय मिल मासिक पत्रसे सम्बन्ध छोड़ चुका था। तात्कालिक राजनै- 
तिक प्रश्नोंसे उसने अपना चित्त हटा लिया था और उसकी उम्र भी कुछ भाधिक 
हों गई था ।इस लिए अब वह बहुत ही थोड़े लोगोंसे मिलने जुलने लगा। इंग्लें- 
डमें मिलने जुलने या मेल मुलाक़ात बढ़ानेकी रीति बहुत ही बेढंगी है । उसमें 
बहुधा ऐसी ही बातें होती हैं जो केवल इस लिए की जाती हैं कि वे परम्परासे 
चली आ रही हैं-पर उनसे प्रसन्नता रत्ती भर भी नहीं होती है । वद्ां दस आद- 
मियोंकी बैठकममें किसी वादगस्त महत्वके विषयकी चचो छेड़ना तो एक प्रकारकी 
असभ्यताका काम समझा जाता है।। फ्रेंचलोगोंके समान छोटी छोटी बातोंपर हंसी 
खुशीक साथ विचार करनेकी वहां पद्धति नहीं है । तब वहांका मिलना जुलना 
केवल लोकरूढ़िका सत्कार करना है। उससे सिवाय इसके कि कुछ बड़े आद- 
मियोंस जान पद्विचान हो जाती है और कुछ लाभ नहीं । मिंल जैंस तत्त्वज्ञा- 
नीकीा ऐसा मिलना जुलना कब पसन्द आ सकता था : उसको इससे अरुचि होनी 
ही चाहिए थी । इस प्रकारके मे जोलसे मेलजोल रखनेवालेकी बुद्धि कितनी द्वी 
उन्नत क्यों न हो, अवनत होने लगती है और उसके विचार कितने ही उत्कृष्ट क्यों न 
हों निकृष्ट होने लगते हैं । इसका कारण यद्द है कि उसे इस मेल जोलके मेड- 
लुमें अपने विलक्षण विचारोंके प्रकट करनेसे संकोच करना पड़ता है-वह देखता 
है कि, यहां अपने विचारोंका श्रकट करना ठीक न होगा और ऐसा करते करते 
एक दिन उसे स्वयं ही ऐसा मादम होने लगता है कि यद्यपि मेरे विचार उच्च- 
ततम हैं तथापि अव्यवह्ारिक हैं-वे ब्यवदारमें नहीं छाये जा सकते। 


बाण 595 
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इस तरह वह अधिक नहीं तो इतनी अधोदशाकों अवश्य प्राप्त हो जाता 
है कि जिस मतसे छोग श्रसन्न हों, धीरे धीरे, उसे ही प्रातिपादन करने लूगता 
है । इसलिये जिनकी बुद्धि विलक्षण है-जो अपने ज्ञानको विकसित करना चाहते 
हैं--उन्हें जहां तक बने ऐसे लोगोंसे मेल जोल कम बढ़ाना चाहिए | जिसे अपना 
सुधार करना द्वो, उसे चाहिए कि ऐसे धनी, मानी ठाठपसन्द लछोगोंमें न 
घुसकर ऐसे लोगोंसे परिचय बढ़ावे जिनके विचार और जिनकी प्रतिभा अप- 
नेसे उन्नत हो। इस कारणसे, और ऐसे ही और कई कारणोंसे, मिलकी मित्रमंडब्ली 
इनी गिनी रह गई । 
मिसेस टेलरका पवित्र सम्बन्ध । 


मिलकी रद्दी हुईं मित्रमंडलीमें मिसेस टेलर मुख्य थी । इस समय उसके एक 
लड़की थी। उसे लेकर वह प्रायः एक गांवमें रहा करती थी । हरून्दनमें 
अपने पतिके पास बहुत कम रहती थी । मिल उससे मिलनेके लिए गांवमें और 
लन्दनमें दोनों ही जगह जाया करता था । उसके पतिकी अनुपास्थितिमें-पतिके 
दूर रहनेपर भी वह उससे बारंबार मिलता था और कभी कभी उसके साथ अकेला 
सफर भी करता था| यदि कोई साधारण खत्री होती तो उसके जीमें यह शड्डूप 
आये बिना नहीं रहती कि, इससे मुझ्ते लोग नाम रक्खेंगें। परन्तु वह बड़ी ही दृढ- 
प्रतिज् और उन्नतहृदय स्रीथी । इसलिए उसने ऐसे कमजोर ख़यालेंको 
कभी अपने पास भी नहीं फटकने दिया । इस समय इन दोनोंका जो सम्बन्ध 
था वह अतिशय घनिष्ट होनेपर भी सर्वथा पवित्र था। उसमें अपवित्रताके लिए बिल- 
कुल अवकाश नहीं था। इतनेपर भी कोई झूठा आक्षेप न कर बैठे, इस ख़यालसे 
वे अपने बाह्य आचरणमें बहुत सावधानी रखते थे । 


विचार-परिवतेन । 

इस मेल जोलसे मिलके विचारोंमें और भी रहोबदल हुआ। अभी तक उसका 
खयाल था कि वर्तमानकालकी सामाजिक स्थितिका यद्यपि यह बड़ा भारी दोष है 
कि कुछ थोड़ेसे लोग जन्मसे ही श्रीमान्‌ होते हैं और बाकी जन्म- 
से ही दरिद्वी होते हैं; तथापि यदि कोई कहे कि यह स्थिति बिलकुल बदल 
सकती है तो उसका भ्रम है। ऐसा नहीं हो सकता । यह ठाक है कि 
दायभागके कुछ अन्यायपूर्ण नियमोंके रद हो जानेसे जैसे कि बड़ा लड़का सारी स्थावर 
सम्पत्तिका हकृदार है आदि, यह दुःस्थिति कुछ कम दुःखकारक हो सकती है, परन्तु 
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यह तो कभी नहीं हो सकता कि सोशियाल्स्टिंके कथषनानुसार सब श्रकारसे 
* रामराज्य ' हो जाय । मिसेस टेलरकी सत्संगतिस उसका यह क्चार बहुत कुछ 
बदल गया और उसकी सोशियालिस्ट-सम्प्रदायी ओर रुचि अधिका- 
घिक होने लगी । अब उसका यह भिद्धान्त होगया कि यह स्थिति, जिसमें 
कुछ लोग तो मरते दम तक किसीतरह मर मिटकर भर पेट अन्न खानेको पाते हैं 
और फुछ आलसी बनकर बड़े बैठे ही मौज किया करते हैं, धारे धीरे बदुछ 
सकती है । समाजसुधार होते होते एक दिन ऐसा आ सकता है जब 
इस अन्यायका देशनिकाला हो जायगा । अभी प्रत्येक मनुष्य यही 
समझता है कि मैंने जिस वस्तुको परिश्रम करके पाया है वह केवल मेरी द्वी 
मिलकियत है । परन्तु आगे यह समझ बदलेगा और लोग मानने छगेंगे 
कि प्रत्येक मनुष्यकी सम्पत्तिपरर समाजका भी कुछ अधिकार है। इस समय 
मनुष्यस्वभावपर जो केवल स्वार्थपरताका साम्राज्य हो रहा है, इसका कारण 
मनुष्यकी परिस्थिति है । अथोत्‌ उसके आसपासके रीति-रवाज, विचार और अन्य 
विश्वास आदि ऐसे हैं कि उनके कारण वह स्वार्थपर बन जाता है | यद्द नहीं कि 
मनुष्य-स्वभावका बीज ही ऐसा है । बीजमें कोई दोष नहीं है । कारण अच्छे 
मिलते रदें तो सम्भव है कि वतेमान मनुष्यस्वभाव बदल जाय । 


जब मिलकी मानसिक उन्नति हो रही थी तब एक बार ऐसा मौका आया 
था कि वह सामाजिक और राजकीय विषयोंमें प्रतिबन्‍्ध या बन्धन होनेका पक्ष- 
पाती हो जाता और एक बार इससे विरुद्ध, बन्धनका सर्वथा विरोधी बन जाता । 
इन दोनों मौंकोंपर मिसेस टेलरने उसे बहुत संभाला और उसका जो भ्रम था, 
उसे निकाल दिया । एक तो मिल प्रत्येक मनुष्यसे नई बात सीखनेके लिये सदा 
उद्यत और उत्सुक रद्ा करता था और दूसरे उसकी यह भी आदत थी कि वह 
जिस नई बातको-जिस नये मतको सीखता था उसे पुरानेसे मिला देता था। 
उसमें ये दो बातें ऐसी थीं कि यदि मिसेस टेलर उसकी लगाम नहीं पकडती 
तो उसके लड़कपनके विचारोंमें आश्चर्य नई कि व्यर्थ परिवर्तन हो जाता । यह 
उसे समझा देती थी कि जुदा जुदा मतोंका जुदा जुदा दश्टिसि क्या महस्व है । 
इससे नये साँखे या सुने हुए मरतोंको वह निरर्थंक महत्त्व देनेकी ओर प्रशनतत नहीं 
होने पाया और पैयेके साथ प्रत्यके मतका महत्त्व जुदा जुदा दृष्टिसे समझने 
सोचने छगा ३ 

डे 
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अथशाख्रकी रचना और उसका भ्रचार । 
मिलने सन्‌ १८४५ में “अर्थशात्र ' नामक अन्थका लिखना प्रारम्भ करके 
उसे सन्‌ १८४७ में समाप्त कर दिया । इस अन्थकी बिक्री अच्छी हुईं । इससे 
माद्धम द्ोता है कि उस समय लोगोंभें इस प्रकारंके प्न्थकी चाह थी । पहली 
यार इसकी एक हजार प्रतियां छपीं और वे एक ही वर्षके भीतर बिक गई । 
सन्‌ १८४९ में उसको इतनी ही प्रतियां और छपाई गई और उनके भी बिक 
जाने पर, सन्‌ १८५२ में, १२५० प्रतियोंका तीसरा संस्करण प्रकाशित किया 
गया। इस भ्रन्थकी इतनी बिक्री होनेका एक कारण यह भी था कि इसमें केवल + 
अर्थशास्नके तत्त्वोंका ही वियार नहीं किया गया है; किन्तु यह भी बतलाया गया 
हैकि वेतत्त्व व्यवद्दारमें किस तरह आ सकते हैं । यह विषय इंग्छेंड, स्काटलेंड 
आदि जुदे जुदे देशोंके तात्कालिक इतिहवासके प्रत्यक्ष उदाहरण देकर इसमें अच्छी 
तरह समझाया गया है। इसके सिवा इसमें अ्शाज्ञका बहुत ही व्यापक और 
व्यावह्यारिक हृश्सि विवेचन किया गया है और यद्द सिद्ध कर दिया गया है कि 
अथंशाज्ञ सामाजिक शासत्रकी ही एक आवश्यक शाखा है । इससे लोगोंका | 
यह भ्रम दूर हो गया कि अ्थशास्र केवल स्वार्थियों, बनियों और निर्देय लोगोंका । 
शास्त्र है । अतएव वे उसे महत्त्वकी दृश्टिसे देखने लगे । । 
फुटकर लेख, शक्वा-समाधानादि । । 
इसके थाद कुछ दिनोंतक मिलने कोई मह्दत्त्वका प्रन्थ नहीं लिखा । समा- | 
चारपत्रों तथा मासिक पत्रोंके लिए कभी कभी लेख लिखना और कोई किसी 
विषयमें शड्ौयें लिखकर भेजे तो उनका समाधान लिख भेजना-बस, इन । 
दिनों वह इतना ही लेखनकार्य करता था । | 
अध्ययनके विषयमें पूछिये तो इस समय वह इस ओर विशेष दृष्टि रखता 
था कि संखारमें क्या हो रहा है। सन्‌ १८५१ में, जब लई नेपोलियनफी 
चाल्की चल गई ओर फ्रान्समें फिरसे बादशाही शुरू हो गई, उसने एक 
अकारसे यह निश्चसा कर लिया कि इस समय यूरोपमें स्वाधीनता और सुधा- हे 
रका पैर आगे नहीं बढ़नेका । 


मिसेस टेलरसे विवाह-सम्बन्ध । 
सन्‌ १८७१ में मिलके जीवनकमर्स एक महत्त्वपूर्ण परिवर्तन हुआ । जिस 
अजुपम गुणवत्ती ख्रीके परिचयसे उसने अपनी आश्ातीत उन्नति की थी उसीके 
* साथ उसका बिवाह हो गया । अभीतक मिल कुंवारा था और इतने वर्ष तक 
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मिसेस टेलरके साथ उसका केवल मित्रताका नाता था । परन्तु अब वह 
जाता पहलेकी अपेक्षा और भी घनिष्ठ द्ोगया । इसके पहले उन 
दोनोंने कभी स्वप्में भीन सोचा था कि हमारा परस्परका सम्बन्ध इतना 
अ्गाढ़ हो जायगा । यद्यपि मिलके लिए इस श्रकारका संयोग बहुत ही 
लाभकारी हुआ और यह उसे अभीष्ट भी था, परन्तु जिस काकतालीय 
न्यायसे यह अचिन्तनीय योग आया वह यदि न आता तो उसे असन्नता 
होती । इसके न आनेसे उसकी चाद्दे जितनी हानि होती वह उसे आन- 
न्द्से स्वीकार करमेके लिए तैयार था, क्योंकि वह मिस्टर टेलरको अन्तःकरण पूर्वक 
चाहता था-उसपर उसका अतिशय ल्लेह था और उसीकी आकस्मिक तथा आकालिक 
मृत्युसे यह योग आया था। मिसेस टेलरके विषयर्मे तो कहना द्वी कया है १ 
उसकी तो अपने पातिके विषयमें यथेष्ट आस्था और प्रीति थी ही । अस्तु । मिस्टर 
टेलरकी मृत्यु जुलाई, सन्‌ १८४९ में, हुई और उसके लगभग दो वर्ष पीछे, सन्‌ 
१८५१ में, यह विवाहसम्बन्ध हो गया । इस अभिनव सम्बन्धसे मिलको जो 
लाभ हुआ उसका वर्णन नहीं हो सकता । 
पत्नी-वियोग । 

मिलके भाग्यमें यह सुख केवल साढ़े सात ही वर्षके लिए लिखा था; अधिक 
नहीं । सन्‌ १८५९ में उसका यह अमूल्य रत्न खो गया । इससे उसे जो द्वानि 
हुई वह असहा थी। पर क्या करे, विवश होकर उसे सहना ही पढ़ा | ल्लीका 
वियोग होनेपर मिलका विचार हुआ कि में सर्वेंसब्जडका परित्याग कर दुनि- 
के सब झगड़ोंसे जुदा हो जाऊं; परन्तु फिर उसने यह सोचकर अपना विचार 
बदल दिया कि उसकी पत्नी जिस सावंजनिक सुधारसे प्रेम रखती थी मुझे उसीके 
विषयमें अपने एक पहियेवाले रथसे ही, जितना बन सके उतना, प्रयत्न करते 
रहना चाद्ििए । और यदि वह जीती द्वोती तो मेरे इस्री कार्यको पसन्द करती । 
इस तरह निश्चय करके वह सार्वजनिक सुधारके काममें मन लगाने लगा । 


खंयुक्त ग्रन्थरचना | 
जब दो मलुष्योंके विचार और कल्पनाओकी तरड्रें मिलकर एक हो जाती 
हैं, जब वे प्रतिदिन अत्येक विषयका खूब ऊद्दापोद करके अनुसन्धान किया 
करते हैं और जब वे एक ही मद्त्तत्वके आधारसे एक ही प्रकारका सिद्धान्त नि- 
पब्बित करते हैं, तब इस बातका निश्चय नहीं हो सकता कि अमुक विषयकी 
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कल्पना सबसे पहले किसको सूझी ! जिसने उसे अपनी लेखनीसे लिखा हो- 
यदि वद्द उसीकौ कल्पना समझ ली जाय तो भी ठीक नहीं । क्योंकि अकसर 
ऐसा द्ोता है और यह ठीक भी माद्म होता है कि उन कल्पनाओंको छेखन- 
रूपी शृंखछासे बाँधनेके कार्यमें उन दोनोमेंसे जिसका प्रयत्न बहुत ही कम 
। होता है उसीका श्रयल कल्पनाओंको जन्म देनेके कार्यमें अधिक होता 
। 
| 





है । ऐसी अवस्थामें किसी सँयुक्तरचनामें निश्चयपूर्वक्क ऐसा विभाग 
नहीं किया जा सकता कि अमुक भाग एकका और असमुक 
दुसरेका है । अतएवं मिलके उन अ्रन्थोंके विषयमें जो कि मिसेस 
टेलरसे मित्रताका और विवाहका सम्बन्ध द्ोनेपर रचे गये हैं यही कहा 
जा सकता है के वे दोनोंहीके बनाये हुए हैं-अथांतर उनमें जो कुछ लिखा 
गया है वह दोनोंके मस्तकोंकी लगभग बराबर बराबर कृति है। इससे अधिक 
निश्चित और स्पष्ट विभाग उनका नहीं किया जा सकता । हां, कई बातें 
ऐसी भी हैं जिनके विषयमें इससे कुछ और भी अधिक स्पष्ट कहा जा सकता 
है । इन दोनोंकी संयुक्त रचनामें जो जो कत्पनायें या जो जो अंश आतिशय 
महत्त्के हैं, जिनका परिणाम आतिशय फलप्रद हुआ है, और 
जिनके योगसे उस रचनाकी ग्रसिद्धि आधिक हुई है, वे सब कल्पनायें या अंश 
मिसेस टेलरके मस्तकसे उत्पन्न हुए हैं । अब यदि यह पूछा जाय कि उन 
कल्पनाओं और अंशोमें मिलकी कृति कितनी थी? तो उसका उत्तर यह है' कि 
उसने जिस प्रकार अपने पूर्वक अन्थकारोंके विचार पढ़कर और मननकर उनका 
अपनी विचारपरम्परासे तादात्म्य कर लिया था, उसी प्रकार उन 
कल्पनाओं या अंशोंका भी कर डाला था । अर्थात्‌ मिसिस टेलरकी कल्पनाओं 
या विचारोंको अच्छी तरह समझकर उन्हें सुगम रीतिसे लेखबद्ध करनेका 
कार्य उसने किया था और इस विषयमें उसकी यही कृति थी । बालपनसे ही 
उसको इस बातका अनुभव था कि मैं अपने मस्तकसे नवीन विचार 
उत्पन्न करनेकी अपेक्षा दूसरोंके विचारोंको सर्वसाधारणके समझने योग्य सुगम 
कर देनेका कार्य बहुत सफलताके साथ-कर सकता हूं। उसे खुद ही इस बातका 
धिखास न था कि मेरा मस्तक न्यायशाञ्न, आत्मशात्र और अर्थशाशत्र आदि 
तात्विक अन्थोंको छोड़कर दूसरे विषयके अन्थोंमें कुछ अधिक काम कर सकता 
है। परन्तु इस बातको वह ज़ोरके साथ कहता था कि दूसरोंसे किसी विषयके 
सीखनेकी शक्ति और उत्साह औरोंकी अपेक्षा मुझमें आधिक है । इसी 
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कारण वह समझता था कि कॉलरिज, कारलाईल आदिके गहन आपाममे गूथे 
झुए बहुमूल्य विचारोंको बालक भी समझ सकें, ऐसी सरलसे ख़रऊल और सुगम- 
से सुगम रीतिश्रे प्रकाशित करना मेरा कर्तव्य है। हां, उनमें जितना अंश 
अमपूर्ण या गलत हो, उतना निकाल डालना चाहिए । उध्ते इस श्रकारकी 
शिक्षा बालपनसे ही मिली थी । इसलिए उक्त विलक्षण-बुद्धि-शालिनी ख्रीसे 
जब इसका विचारसमागम बहुत ही घनिष्ठ हुआ तब उसेने अपने लिए 
केवल यहीं कार्य शेष छोडा कि उसके विशाल मस्तकसे निकले हुए तत्त्वोंको 
समझकर उन्हें अपनी विचार-परम्परासे मिला देना और अपने तथा उसके 
विचारोंमें जो अन्तर द्वो उसको पूरा कर देना । 

* न्यायशाश्रपद्धति ? नामका ग्रन्थ मिलकी स्वतन्त्र रचना है । उसके रचनेमें 
उसे मिसेस टेलरसे कुछ भी सहायता नहीं मिली । परन्तु “ अथंशाश्नके 
मूलतत्त्व ” नामक अन्थकी रचनामें मिसेस टेलरने बहुत सद्दायता की थी ) 
उसके जिस भागका सर्वसाधारणपर बहुत प्रभाव पड़ा उसे मिलने उसीके 
सुझानेपर लिखा था । इस भागमें मजदूरोंकी भावी स्थितिका विचार किया 
गया है। अरथशासतत्रका जे पहला मसविदा तयार किया गया था उसमें यह 
विषय न लिखा गया था | उसके कहनेसे ही मिलके ध्यानमें यह बात आई 
थी कि इस विषयके विना अर्थशासत्र अधूरा रह जायगा और, प्रायः 
उसीके मुंहसे निकले हुए शब्दोंमें उसने इस भागको ।लिखा था। इसके सिवा 
मिलको इस विषयको अच्छी तरहसे समझनेकी स्फूर्ति भी उसीके सुझानेसे 
हुई थी कि यद्यपि अर्थोत्पादनके नियम सृश्टकि नियमोंपर अवरूम्बित हैं, 
तथापि अर्थविभागके नियम ऐसे हैं कि वे मनुष्योंकी इच्छापर अवलम्बित 
रहते हैं । इन दो प्रकारके नियमॉमें जो महत्त्वका भेद है उसे पहलेके अर्थ- 
शास्र-प्रणताओंने जितना स्पष्ट करना चाहिए था उतना नहीं किया था। 
हो सकता है कि उनकी समझमें ही यह अच्छी तरह न आया हो । क्योंकि 
उन्होंने इन दोनों नियमोंको एक दूसरेसे मिला कर गड़बड़ मचा दी है और 
 अर्थशासत्रविषयक नियम ? नामक सामान्य नाम देकर छुट्टी पा ली है । इन 
सब बातोंका सारांश यह है कि उक्त ग्रन्थका जितना तात्तिक भाग है वह तो 
मिलका है और उन तत्त्वोंकी जो व्यावहारिक योजना दिखलाई गई है बह 
मिसेस टेलरके मस्तकका प्रसाद है। 

“स्वाधीनता” मिलकी और उसकी ज्रीकी संयुक्त सन्‍्तान है। वह दोनोंही- 
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की संयुक्त कृति है । उसमें एक भी वाक्य ऐसा नहीं हैं जिसे दोनोंने एकत्र 
बैठकर कई बार सावधानीसे न पढ़ा हो, अनेक प्रकारस जिसका विचार न किया 
हो और जिसके शब्दों तथा भावोंके बारीकसे भी बारीक दोष न निकाल 
डासे हों । इसीसे यद्यपि इस ग्रन्थका अन्तिम संशोधन नहीं हो पाया है, 
जैसा कि आगे कहा जायगा, तो भी रचना और भावोंकी दृष्टिसे बह उसके 
सारे पन्थोंका शिरोमणि समझा जाता है। 

स्वाधीनताकी रचनाके विषयमें इतना कहा जा सकता है कि उसमें जो 
विचारपरम्परा शब्दोंके द्वारा ग्रथित हुई है वह सारीकी सारी मिलकी ज्रीकी 
है। परन्तु ऐसा नहीं है कि उस विचारपरम्परासे मिलका कोई सम्बन्ध ही 
न हो। नहीं, उसी विचारपरम्पराका ल्लोत मिलके हृदयमें भी बहता था। 
इसलिए अकसर दोनोंको एक ही साथ एकहदीसे विचार सूझते थे। परन्तु हमें 
इस विषयका विचार करते समय यह न भूल जाना चाहिए कि मिलके हृदयमें 
जो स्रोत बहता था उसका भी कारण एक प्रकारंस उसकी ञज्री ही थी। अभि- 
भाय यह है कि स्वाधीनतामें जो जे कल्पनायें और जो जो विचार हैं, उनमें 
मिलका अंश होनेपर भी वे उसकी गुणवती ख््रीके ही समझने चाहिएं । 

विवाहित जीवनके कार्य । 

मिलके विवाहित जीवनकी, अथीत्‌ लगभग ७॥ वर्षकी, जो उल्लेखयोग्य 
बातें हैं उनका सार यह है:--- 

विवाह होनेपर मिलने अपने स्वास्थ्यकी रक्षाके लिए इटली, सिसली और 
प्रीसमें लगभग छः महीने प्रवास किया । सन्‌ १८७६ में, ईस्ट इंडिया कम्पर्नाके 
आफिसमें, उसकी तरक्की हुई और जब सन्‌ १८५८८ में कम्पनी दृूट गई तब 
वह नौकरीसे जुदा होगया । सन्‌ १८५६ से १८५८ तक ये दोनों स्री-पुरुष 
* स्वाधीनता ” की रचनामें लगे रहे । मिलने इस श्रन्थकोी पहले सन्‌ १८५४ 
में एक छोटेसे नियन्धके रूपमें लिखकर रख छोड़ा था; परन्तु जब वह सन्‌ 
१८७५ को जनवरीमें रोमका प्रवास कर रहा था तब उसका एकाएक यह 
विचार होगया कि उसे बढ़ाकर अ्रन्थका स्वरूप देना चाहिए । उसने इस 
प्रन्थकी रचना और संशोधनमें निःसीम परिश्रम किया । इतना परिश्रम उसने किसी 
और प्रन्थमें नहीं किया | जैसा कि उसका नियम था उसने इस ग्रन्थको 
दोबार लिखकर रख छोड़ा; और, फिर, समय समयपर, निकालकर प्रत्येक 
वाक्य पढ़कर, अच्छी तरह विचार करके और परस्पर ऊहापोह करके उसका 
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संशोधन किया । इसके थाद उसने निश्चय किया कि सन्‌ १८५८-५९ की 
हेमनत ऋतुमें, जब दक्षिण यूरोपका प्रवास करूंगा, उसे एक बार फिर 
- अच्छी तरद्द देख जाऊंगा। परन्तु उसकी यह इच्छा पूणे न हो सकी। 
फ्रान्समें प्रवास करते समय मार्गमें ही उसकी प्यारी स्लीका कफ रोगसे देह्यान्त 
हो गया। स्वाधीनताका और संशोधन फिर न हो सका। 
वियोगी जीवम । 
अपनी अद्धौद्िनीके मरनेपर वह अपना जीवन इस श्रकार व्यतीत करने 
लगा जिससे यह अनुभव होता रहे कि वह मेरे पास ही है-उसका वियोग 
अधिक कश्प्रद न हो | जहां स्रीकी समाधि थी उसाके पास उसने एक 
झोपड़ी ख़रीद छी और प्रायः उसीमें वह अपनी समदुःखिनी लड़की ( टेल 
रकी लड़की ) के साथ रहने लगा । यह लड़की ही इस समय उसके सन्तोषका 
कारण थी । लड़की बड़ी गुणतती और विनयवती थी । मिलको वह किसी 
प्रकारका कष्ट न होने देती थी | गह-सम्बन्धिनी सारी व्यवस्था वही करती थी। 
मिलकी स्वर्गीया पत्नीको जो जो बातें पसन्द थी , निःसीम भक्तिमान्‌ पुरुषके 
समान, वह उन्हींके अनुकूल आचरण करता था । इस विषयमें उसकी अवस्था 
चैसी ही हो गई थी जैसी कि धमेपर विश्वास करनेवालॉंकी होती है । 


स्वाधीनताका प्रकाशन । 

सत्रीके मरनेपर मिलने अपने सबसे अधिक प्यारे और सबसे अधिक परिश्र- 
मसे बनाये हुए स्वाधोनता नामक ग्रन्थको छपाकर प्रकाशित किया । परन्तु 
वह जैसा रक्‍्खा था वैसेका वैसा प्रकाशित किया । उसमें एक अक्षरका 
भी परिवतैन करना उसेने उाचित न समझा । यद्यपि उसका अन्तिम संशोधन 
होना बाकी था, और यह बात कभी कभी मिलका खटकती भी थी; परन्तु स्री- 
वियोगकी उदासीनताके कारण उसका यह सिद्धान्त हो गया था कि में यदि अब 
यत्न करूंगा तो भी इस कमीको पूर्ण न कर सकूंगा । स्वाधीनताका समपण उसने 
अपनी ज्रीको ही किया है। यह समर्पण बहुत विलक्षण है। मिलने उसमें 
अपनी ज्लीकी प्रशंसाकी हद कर दी है । 


स्वाधीनताकी उत्तमता और उपयोगिता । 


मिलके सब प्रन्थोंमें, तर्कशात्नको छोड़कर, स्वाधीनता ही सबसे अधिक चिर- 
स्थायेनी रचना है। क्योंकि इसमें उसके और उसकी स्लीके मानसिक विचारोंका 





(४० ) 


अंगोग हुआ है और एक मद्मासिद्धान्तपर मानो यह एक सटीक सुत्न-प्रन्‍्थ बन 
गया है। वह महासिद्धान्त यह है,--“ अनेक स्वभावोंके भनुष्य उत्पन्न होने 
देना और उनके स्वमार्वोको अनेक तथा परस्पर-विरुद्ध दिशाओंकी ओर बढ़ने 
देना व्यक्ति और समाज दोनोंके लिए द्वितकारी है। ” समाजमें इस समय जो 
बनाव-बिगाड़ द्वो रहे हैं-जो क्रान्ति हो रही है--उसकी ओर देखनेसे इस पिद्धा- 
न्तको और भी अधिक हृढता प्राप्त हो जाती है । जिस समय यह ग्रन्थ प्रका- 


जैसे जैसे सुधार द्ोता जाता है तैसे तैसे सामाजेक समता और लोक- 
मतकी अ्रबलता बढ़ती जाती है और इससे आचार-बिचारकी सम- 
ताका अत्याचारी जूआं मानवब-जातिके कंघेपर रखे जानेका भय रहता है । 
शर्थात्‌ यह ढर द्वो जाता है कि कहीं सब छोगोंके आचार-विचार एकसे न हो 
जायें । क्योंकि एकसे आचार-विचारोंका होना मानवजातिकी उन्नातिको रोकने- 
वाला है। जो केवल वर्तमान स्थितिका अवलोकन करनेवाले हैं-भविष्यकी बुराई 


समता भयत्रद क्यों है / इससे मनुष्यजातिका क्या अकल्याण होता है १ उन्हें 
इस विषयमें आश्रय होना ही चाहिए । इस समय समाज और संस्था- 
ओमे बड़ी भारी क्रान्ति हो रही है। इससे यह काल नये नये विचारोंकी उत्प- 
त्तिके लिये अनुकूल है और इस समय लोग नवीन विचारोंके सुननेमें भी पह- 
लेके समान हठ नहीं करते हैं-उन्हें शौकसे सुनते हैं । परन्तु यहू स्मरण रखना 


जिन लोगोंके मस्तकोंमें थोड़ी बहुत तेज़ी रहती है वे अधिकांश 
आचीन विचारोंको तो छोड देते हैं और जो शेष विचार रह जाते 
हैं उनके विषयमें उन्हें यह शज्जु। रहती है कि न जानें ये स्थिर रहेंगे या नहीं । 
इसलिए उन्हें नवीन मर्तोके सुननेकी बड़ी उत्कप्ठा रहती है। ऐसी दर्चामें 
तो सचमुच ही एकसे आचार-बिचारोंके दोनेकी भीति नहीं रहती है । परन्तु 
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ऐसी स्थिति चिरकाल तक नहीं रहती । जब तक कान्ति-काल रहता है 
तभी तक रहती है । आगे क्या द्वोता है कि धीरे धीरे किसी एक विचार-समुदा- 
यकी लोग मानने लगते हैं-उसपर दृढ़ विश्वास करने लगते हैं-और फिर उस 
विचार-समुदायके अनुकूल सामाजिक संस्थायें बनने लगती हैं, तथा क्रम ऋमसे 
उसीका मण्डन करनेवाली शिक्षा पाठशालाओंमें मी दी जाने लगती है । 
परिणाम इसका यह द्वोता है कि जिन ग्रमाणोंसे पहले यह निश्चय किया गया 
था कि उक्त विचार-समूह पुराने विचारोंकी अपेक्षा अच्छा है उन प्रमाणोंका ही 
लोग एक अकारसे भूल जाते हैं । क्योंकि मनुष्य जिन विचारोंको निश्चित 
और निश्रौन्‍्त समझने लगता है उनके प्रमाणोंकी ओर उसकी सहज ही उपेक्षा 
होने लगती है। और, ऐसा दह्वोते ही पुराने विचारों या म्तोंके समान ये नवीन 
मत भी वेद-वाक्य बन जाते हैं और उन्हींकी सत्ता प्रबल दोकर मनुष्यके विचा- 
रोको सड्कुचित करन लगती है-उनकी बाढ़को रोक देती है । आचार-विचारोंकी 
समतासे इसी बातका बड़ा भारी भय रहता है । 

अब यह बात विचारणीय है कि इन नवीन विचारोंका भी ऐसा ही अनर्थकर 
परिणाम होगा या नद्वीं-अथोत्‌ ये वेद-वाक्य बन जावेंगे या नहीं १ हमारी 
समझमें इसके द्वोने न होनेका सारा दारोमदार मनुष्य-जातिकी बुद्धिपर है । 
यदि इस बातका खयाल रकक्‍्खा जाययगा कि चाद्दे कोई नवीन मत हो, चाहे 
प्राचीन हो, उसपर विना पुष्ट अ्माण मिले श्रद्धा न करनी चाहिए, 
तो उक्त अनर्थकारक परिणाम न होगा । और, यदि न रक्‍्खा जायगा- 
जद्दां तक हम सीच सकते हैं, न रक्खे जानेकी ही सम्भावना अधिक है-तो 
उस समय स्त्राधीनतामें अ्रतिपादन किये हुए सिद्धान्तका आतिशय उपयेग द्वोगा। 

स्वाधीनतामें नूतनत्व । 

यदि पूछा जाय कि इस अन्थमें नयापन क्या है! तो इसका उत्तर यह है 
कि जो सिद्धान्त सर्वज्ञात हैं- जिन्हें सब जानते हैं- उन्हींका इसमें विचार 
और विवेचनापूर्वक भ्रतिपादन किया गया है । बस यही नयापन है । 
इसमें जिस मुख्य सिद्धान्तका अ्रतिपादन किया गया है, मनुष्य समाजमें 
वह बराबर स्थिर रह्या है। ऐसा कभी नहीं हुआ कि मनुष्यजाति उसे सर्वथा 
भूल गई हो । इतना अवस्य है कि पहलेके आधिकांश समयोंमें थोड़ेसे विचार- 
शील लोगोंके चित्तोमे ही उसका अस्तित्व रद्या है। 'पेस्टालोजी ? नामक प्रसिद्ध 
अन्यकत्तोकी विलक्षण बुद्धि और अयत्नसे जो शिक्षा और संस्कार-सम्बन्धी 
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विचार जागृत हुए हैं उनमें इस सिद्धान्तके स्पष्ट चिन्ह दीख पड़ते हैं। हम्बोल्ट 
साहइबने तो इस सिद्धान्तके प्रचारका बीड़ा है उठाया था | जर्मनीमें भी झ्स 
सिद्धान्तके माननेवालोंकी कमी नहीं रही है। उनमेंसे बहुतोंने तो व्यक्तिस्वातन्त्यकी 
और इस मतकी क्ि-““ अपने नैतिक स्वभावको चाहे जिस ओर झुकानेका 
प्रत्येक मनुष्यकों नैसर्मिक अधिकार है? एक श्रकारसे अतिशयोक्ति ही कर 
डाली थी । इंग्लेंडमें यदि देखा जाय तो स्वाधीनताके प्रकाशित होनेके 
पहले विलियम मेकालेने “ व्यक्तिमाहात्म्य पर कई निबन्ध लिखे थे । 
और, अमेरिकामें तो वारन नामके एक पुरुषने “ व्यक्तिसाम्राज्य / की 
नौवपर एक नया पन्थ ही स्थापित किया था। उसने बहुतसे अनुयायी भी बना 
छिये थे । वह अपने अनुयायियोंका एक जुदा गांव ही बसाना चाहता था; परन्तु 
मादम नहीं हुआ कि यह पन्थ रहा या नष्ट हो गया। मतलब यह कि 
मिलका वह सिद्धान्त, जिसका कि उसने स्वाधीनतामें प्रतिपादन किया है, 
बिलकुल नया नहीं है। उसके पहलेके विद्वान उसके विषयमें विचार करते आये 
हैं। परन्तु मिलकी विवेचन-पद्धति ऐसी उत्तम है--उसने इस सिद्धान्तको 
ऐसी उत्तमतासे समझाया है--.कि उसकी शतमुखसे अशंसा करनी पड़ती है। 
कुछ निवन्‍्ध और दो ग्रन्थ । 

थोड़े दिन बाद मिलने “ पारलियामेंटके सुधारसम्बधी विचार ? नामक निबन्ध 
लिखकर प्रकाशित किया । इसमें उसने इस बातपर विचार किया है कि गुप्त 
रीतिस मत ( वोट ) देनेकी चाल अच्छी नहीं है और जिन्हें थोड़े वोट मिलने 
ऐसे भी कुछ प्रतिनिधि पारलियामेंटमें रहना चाहिए । इसके पीछे उसमे 
मासिक पत्नोमें कुछ निबन्ध लिखे और अपने पहलेके लिखे हुए कुछ निबन्धोंको 
उत्तकाहार श्रकाशित कराया । फिर, सन्‌ १८६० और १८६१ में 
उसने दो अन्थ ओर तैयार किये । पहला * प्तिनिधिसत्ताक-राज्यव्यवस्था ? 
और दूसरा “ ब्नियोंकी परतन्त्रता ” | पहला ग्रन्थ तत्काल ही छपकर 


कुल नहीं होती है । इस लिए इस कामके लिए चुने हुए राजकार्य-चतुर 
पिद्वानोंका एक “ कमीशन? रहना चाहिए और उनके निर्माण किये हुए कानू- 
नोंको पास करने न करनेका काम प्रतिनिधि सभाको देना चाहिए । दूसरा अन्य 
तत्काल ही प्रकाशित न होकर सन्‌ १८ $९ में प्रकाशित हुआ । क्योंकि पहले 
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उसकी इच्छा थी कि उसमें समय समयपर संशोधन करके और उसे विशेष उप- 
गोगी बनाकर पसिद्ध करूंगा | परन्तु पीछे वह वैसा न कर सका । इस ग्रन्थमें 
स्लीजातिकी परतन्त्रताका बड़ा ही हृदयद्रावक चित्र खींचा गया है और 
यह बतलाया गया है कि ख्रीन्‍जाति पुरुष-जातिस शारीरिक, मानसिक 
भादि फिसी भी शक्तिमें न्‍्यून नहीं है। उसमें हर तरहके श्रेष्ठते श्रष्ठ काये कर- 
मभेकी योग्यता है। परन्तु पुरुषोंने अपनी चिरकालीन स्वार्थपरताके कारण उसे 
केवल अपनी सुखसामग्री थना रक्खा है। पुरुषोंको अथ सदयहदय द्ोकर इस 
स्वार्थपरताको और इस अविचारितरम्य समझको छोड़कर कि स्रीजातिको दासी 
बनाये रखनेमें ही संसारका कल्याण है, स्लियोंको स्वाधीनताकी स्वर्गायः सुधाका 
दान करना चाहिए । इस भ्रन्थमें भी जो गम्भीरता और मर्मभदकता है वह 
सब मिलकी गुणवती ख्रीका प्रसाद है । 
उपयोगिता-तत्व । 

इसके बाद मिलने “ उपयोगिता तत्त्व? नामक ग्रन्थको छपवाकर प्रकाशित 
किया । उसने अपनी खस्रीकी जीवितावस्थामें इस विषयके जो लेख लिखकर रख 
छोड़े थे उन्हींको एकत्र करके और उन्होंमें कुछ संशोधन, परिवर्तन और 
परिवर्धन करके इस ग्रन्थको तैयार किया था । 

अमेरिकाका युद्ध । 

उपयोगितातत्त्वके छपनेके पहले ही अमेरिकाका पारस्परिक युद्ध शुरू हो गया 
था । वहांके दक्षिण और उत्तरके राज्योंमें ग्रुलामोंके सम्बन्धमें बहुत दिनोंसे 
कलह हो रद्या था । यद्ट बात मिलको अच्छी तरह माछूम थी । इस लिए 
उसने तत्काल ही ताड़ लिया कि यह युद्ध राज्योंके बौचमें नहीं, किन्तु स्वाधी- 
नता और गरुलामीके बीचमें ठना है । परन्तु इंग्लेंडके ऊपरी ऊपरी दृष्टिवाले 
राजनीतिज्ञोंके खुयालमें यह बात नहीं आई । उन्होंने यह समझ लिया कि 
गुलामोंका व्यापार करनेवाले दक्षिणी राज्य इस विषयमें निरपराधी हैं; 
और इसीलिए वे उत्तरीय राज्योंके विरुद्ध लेख लिखने तथा व्याख्यानादि भी 
देने छगे । उस समय इस बेसमझीको दूर करनेके लिए मिलने बहुत प्रयत्न 
किया और उसमें उसे थोड़ी बहुत सफलता भी ्राप्त हुई । 


हेमिल्टनके तत्त्वशासत्रकी परीक्षा । 
इसके कुछ समय पीछे मिलने “ होमैल्टनके तत्त्वशासत्रकी परीक्षा ” नामक 


अन्थकी रचना के) उनमें समय सर वृइलियम देमिल्टन एक असश्िद्ध तत्त्वन्न 
समझना जाता /सिद्धान्तके प्र्च६०- और १८६१ में उसके तत्त्वशास्र-विषयक 





हि. ७ से इंसरा अनुभववादी । इनमेंसे हेमिल्टन पहले दलका और मिल 
डाली “' 'लिका अनुयायी था। इन दोनों मतोंमें जो भेद है वह केवल काल्प- 
ण्ड्ै नहीं है । क्योंकि पहला मत खुधार और मानवीय उच्नातिके 
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आगस्ट कामस्टीके मतकी समासझोचना। 


है फ्रान्समें “आगरस्ट काम्टी ” नामका एक तस्ववेत्ता हो गया है। इंग्लेंडकी 
| अजा पहले इसके पश्रन्थों या सिद्धान्तोंस बिलकुल अनभिज्ञ थी । परन्तु इसके 
बहुतसे सिद्धान्त अच्छे और उपयोगी थे | इस लिए मिलने अपने लेखोंमें 
विशेष करके “तकंशात्न ' नामक अन्थमें उनकी खूब ही प्रशंसा की थी। 
इस तरह मिलके ही द्वारा इग्लेंडमें उसकी प्रासिद्धि हुई थी। यह प्रासिद्धि यहाँ- 
तक हुईं कि लछोग उसे उस युगका श्रख्यात तत्त्ववेत्ता समझने लगे और इस 
श्रद्धाके वशवर्ती होकर बहुतसे लोग *० (८ छि सिद्धान्तोंके साथ साथ अमपूण 
और अपग्नाह्म सिद्धान्तोंकी भी मारने लव । मिलने उस समय, जब कि 
काम्टी इंग्लेंडमं अपराचित था, उसके १“, प्रकाशित करना ओर दोषोंके विष- 
यमें मौन रहना अच्छा समझा था । परन्तु अब, जब उसके अग्राह्म मतोंका भी 
प्रहण होने लगा, उससे चुप नहीं रहा गया और जिस तरह एक दिन काम्टी- 
की स्तुति करनेका भार उसने लिया था, उसी तरह अब उसकी योग्य समा- 
लोचना करनेका भार भी उसीको उठाना पड़ा । “वेस्ट मिनिस्टर रिव्यू! में 
उसने इस विषयमें दो निबन्ध लिखे और उनमें काम्टीके सिद्धान्तोंकी बहुत ही 
पाण्डित्यपूण समालोचना की। इसमें उसने काम्टीके सिद्धान्तोंका इतिहास, उनका 
महत्व उनकी उत्तमता--अनुत्तमता आदि बातोंका पक्षपातरहित होकर प्रातिपादन 
किया । कुछ समय पीछे ये निबन्ध पुस्तकाकार भी प्रकाशित किये गये । 
तीन ग्रन्थोंके सस्ते संस्करण । 

इंग्लेंडके मज़दूरोंन मिलके कई भ्रन्थोंपर मुग्ध होकर उससे भ्रार्थना की कि 
आप अपने अमुक अमुक भ्रन्थोंको जितने सस्ते हो सकें उतने सस्ते करनेकी झ््पा 
कीजिए । तदनुसार उसने सम्‌ १८६५ में अपने “ अ्थंशास्र', 'प्रतिनिधि-सत्ताक 
राज्यपद्धति? और 'स्वाधीनता' इन तीन अन्धोंके सस्ते संस्कारण छपाकर प्रकाशित 
किये । ये तीनों ही अन्थ मज़दूरोंकी समझमें आने योग्य सुगम और उपयोगा 
थे । इन आबजृत्तियोंके मुल्यमें मिलने बिलकुल मुनाफा नहीं रक्‍्खा | सब अन्य 
लागतके दार्मोपर बेचे गये | यद्यपि इस कार्यमें आर्थिक दृष्टिसे मिलको 
३ बहुतसी हानि उठानी पड़ी; परन्तु इन सस्ते संस्करणोंके प्रकाशित होनेसे 
उक्त भ्रन्थोंकी इतनी प्रसिद्धि हुई कि आगे उक्त प्रन्थोके अकाशक उसे अपने 
भुनाफेका कुछ हिस्सा खुशीसे देने गे । 
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पारलियामेंटकी मेम्बरी । 
वेस्ट मिनिस्टरके लोगोंने, सन्‌ १८६५ में, मिल्से प्रार्थना को कि आप हमारी 
ओरसे पारलियामेंटकी मेम्बरीकी उम्मेदवारी कीजिए । 
इसके दशवर्ष पहईछे आयलेंडडी ओरसे भी इसी प्रकारका आमंत्रण आया 
था। क्योंकि उस समय वहांकी भूमिके सम्बन्धमें एक उलझनका प्रश्न खड़ा 
हुआ था । उसके विषयमें मिलका मत उनके बिलकुल अनुकूल था और वह्ांके 
अगुआ उसे पसन्द भी करते थे | परन्तु उस समय मिल इस आमंत्रणको 
स्वीकार न कर सका था । क्योंकि उस सप्षय वह ईस्टईण्डिया कम्पनीकी 
नौकरी करता था । उसके पास इस कार्यके लिए समय न था । 
जब सन्‌ १८५८ में मिल नौकरीसे अलग होगया तब उसके मित्रोंकी प्रबल 
इच्छा हुई कि वह पारलियामेंटमें प्रवेश करे । परन्तु उस्रका पारालियामेंटका 


सभासद होना एक अ्रकारस असम्भव ही था । क्योंकि एक तो उसके विचार 
और विश्वास लोगोंको बिलकुल पसन्द नथे और दूसरे वह किसी पक्षका .““ 
आज्वाकाा न होना चाहता था। अब रहा बहुतसा धन खर्च करके * 


इस कार्यको सिद्ध करना, सो इसे वह अन्याय समझता था-इससे उसे बहुत ही -. 


घृणा थी । उसका यह मत था कि चुनावके कार्य जो कुछ उचित ख़्चे हो 


उसे या तो सरकारकों करना चाहिए या स्थानीय म्यूनीसिपालिटियोंको । ऊमेद- - 


वारोंके जो पृष्ठपोषक या सहायक हों उन्हें चाहिए कि वे विना कुछ लिये दिये 
उनके ग्रुणोंकी चुननेवालोंके सामने प्रगट करें अथवा ज़रूरत हो तो इसके 
लिए वे अपनी ख़शीसे कुछ चन्दा एकद्रा कर छें । परन्तु यह हरगिज़ न होना 
चाहिए कि सार्वजनिक कार्योका भार छेनेके लिये किसीको अपनी गांठके पैसे 
खर्चे करना पड़ें । ऐसा करना एक प्रकारसे सभासदीकी ख़रीद करना 
है। जो मनुष्य ऐसी ख़रीद करता है वह मानो यह प्रगट करता है कि में 
सार्बजनिक बुद्धिस नहीं, अपने किसी सवार: से सभासद होता हूं । इस खरीदीकी 
पद्धेतिसिे सबसे अधिक हानि यह होती है कि धनवान्‌ किन्तु 
शुणहन उम्मेदवार तो विजयी हो जातें हैं, पर गुणवान्‌ किन्तु धनहीन 
अथवा धन ख़चे न करनेवाले पीछे रह जाते हैं। और इससे कानून बनाने 
वाल सभा जितनी जोरदार होनी चाहिए उतनी नहीं द्ोने पाती ; यह 
अकसर कहा करता था कि धन खच करके एम० पी० बननेकी अपेक्षा तो 
मेरे लिए यही अच्छा है कि अन्य लिखकर छोगोंका उपकार करता रहूँ । 
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शक इस प्रकारके विचारोंसे उसके मित्रोंकी इच्छा बहुत दिलों तक पूर्ण 
न हुई। 

परन्तु अबकी दफे (सन्‌ १८६५ में ) वेस्ट मिनिस्टरकाले उसके पीछे 
पड़ गये | वे उसपर मुग्ध होकर यहां तक कहने लगे, कि आपका नाम 
बगैरह सब हमीं सूचित करेंगे आपको इसके लिए कोई प्रयत्न न करना 
पड़ेगा । तब मिलने इस ख़्यालसे कि पीछेके लिए कोई झंझट न रह जाय अपने 
जो जो विचार और सिद्धान्त थे, उन्हें साफ साफ शब्दोंमें लिखकर दे दिये और यह 
भी लिख दिया कि में न तो वोट एकद्रे करने और खर्च करनेके प्रपंचमें पहूँगा 
और न इस बातका ही वचन दे सकता हूं कि सभासद होनेपर में स्थानीय 
बातेंके विषयमें कुछ प्रयत्न करूंगा । उन लोगोंके कई प्रश्नोंके उत्तर देते हुए 
उसने एक जगह अपना यह मत भी प्रगट कर दिया कि पुरुषोंके समान 
ब्लियोंकी भी वोट देनेका और सभासद होनेका अधिकार होना चाहिए । 

चुनाव करने वार्खेके सामने इस तरह स्पष्टतासे अपने मत प्रगट करना मिल- 
का द्ी काम था । इसके पहले किसी भी उम्मेदवारने ऐसी निस्प्हता प्रदर्शित न 
की थी-4 इतुनेपर भी वह वेस्ट मिनिस्टरकी ओरसे पारालियामेंटका मेंबर 
हो गया । उस समय किसीको स्वप्तमें भी यह ख़याल नहीं था कि ऐसा 
स्वष्टवक्का राष्ट्रीय-सभाका सभासद हो जायगा। इस विषयमें एक प्रसिद्ध अन्थ- 
कर्ताने तौ यहां कक्क कह डाला कि इतना स्पष्टवादी और निस्परह बनकर 
यंदि सर्वश्ञाक्तिमान इश्वर भी चाहता तो इंग्लडकी पारालियामेंटका भेम्बर न 
यन सकता ! 

इस चुनावके समय मत देनेवालोंकी ओरसे जो जो-अश्न होते थे, 
उनके वह निरभेय होकर खूब साफ साफ उत्तर देता था। यय्यपि इसके उत्तर 
लोगोंको रुचिकर नहीं हुए, तो भी उसकी स्पश्वादिताका उनपर आशातीत 
प्रभाव पडा और इससे उसे बहुत लाभ हुआ । इसका उदाहरण सुनिये;- 

उसने अपने किसी एक निबन्धर्में पहले कभी लिखा था कि “ यद्यपि झूठ 
$बोलनेमें इंग्लेंडे मजूदरोंको औरोंकी अपेक्षा कुछ अधिक छज्जा मालूम होती 
; है, तथापि वे बहुधा,झठ बोलनेवाले ही द्वोते हैं ।” जब वह मजदूरोंकी एक सभामें 
व्याख्यान दे रहा था, तब किसीने उसके निबन्धका उक्त अंश छपाकर सारे 
मज़्दूरोंमि बांट दिया। उसे पढ़कर किसी मजुदूरने पूछा कि क्या आपने 
अपने किसी निबन्धर्में ऐसा लिखा था? मिलने किसी अकारको टालटूल 
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किये बिना तत्काल ही उत्तर दिया--हां मेरा ऐसा ही विश्वास है और उसीकी 
मैंने अपने निबन्ध्में लिखा है । यह सुनते ही श्रोताओंने एक साथ अगणित 
तालियोंका शब्द किया । उस समय उम्मेदवार अकसर यह चाल चला करते थे, 
कि जो बात मत देनेवालोंके अनुकूल न होती थी-उन्हें अप्रसन्न करनेवाली 
होती थी-उसके विषयमें वे छंडुकता हुआ या दुटप्पा उत्तर देते थे । जब मज़बू-- 
रोनें देखा कि मिल उस चालका आदमी नहीं है-वह साफ साफ कहनेवाला ह्टै 
तब वे चिढ़नेके बदले उछठा उसके भक्त हो गये । व्याख्यान समाप्त होनेपर उन- 
मेंस एकने कह्दा-“ हम यह कभी नहीं चाहते हैं कि कोई हमारे दोष न प्रगट 
करे । हम ययथार्थवक्ता मित्र चाहते हैं, ख़शमसख्रे और चापदूसी करनेवाले 
नहीं । हम आपके कतज्ञ हैं जो आपने हमारे विषयमें अपने विचार 
साफ साफ प्रगटकर दिये ” | यह सुनकर लोगोंने फिर तालियां बजाकर 
प्रसन्नता प्रगट की | 

>इस प्रकार विजयी होकर मिल पारलियामेंटका मेम्बर होगया और लगातार 
तनि वर्षतक इस पदपर बना रहा । इन तीन वर्षोम जो पारलियामेंटके सुधारका 
बिल पेश हुआ उसका खूब आन्दोलन हुआ और बहुत वादविवादके पश्चात्‌ 
अन्तमें वह पास हो गया। इस अरसेमें पारलियामेंटमें इसके बहुतसे 
व्याख्यान हुए । यद्यपि इसकी वक्तत्त्त्-शाक्ते बहुत अच्छी न थी 
तो भी वह जो ऊँछ कहता था, सप्रमाण कहता था । उसकी दलीलें बहुत 
मज़बूत होती थी । ग्लैडस्टन साइबने उसकी दलीलोंकी बहुत प्रशंसा की है । 
चुधारके कानूनका जो मसविदा उक्त ग्लैडस्टथ साहबने पेश किया था उसपर 
उसके बड़े मार्मिक व्याख्यान हुए थे और उनका असर भी अच्छा पड़ा 
था। फॉंसीकी सजा बिलकुल उठा देना ठीक नहीं है। दूसरोंके जहाजोंपर भी बरामद | 
हुआ शत्रुका मार जप्त करना चाहिए । व्यक्तिके गुणोंको देखकर मत देनेका आधे 
कार देना चाहिए---धन वैभव देखकर नहीं । इत्यादि विषयोपर जो उसके कई 
याह्यान हुए वे उस समयके सुधारकोंको भी पसन्द न आये | जिस 
चुधारके विषयमें बहुत कम लोग कुछ कहनेके लिये तेयार होते थे, अर्थात्‌ 
जो पक्ष भ्रच्छा होकर भी बलह्ौन होता था, मिलका कुछ ऐसा स्वभाव ही था कि 
उेह उसी पक्षकों छेता था और उसीका खूब साफृ साफ शब्दोंमें प्रतिपादन करता ह 
था। जिस समय आयकलेंडके एक सभासदने आयर्लेंडके अनुकूल एक बिल पेश 
किया, उस समय उसका अनुमोदन सबसे पहले मिलहीने किया। यह बिल 
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; इंग्लेंड और स्काटलेंडके लोगोंको इतना नापसंद था कि उनमेंते केवल चार ही 


सभासदोंने उसंक अनुकूल मत दिया था । मिलका पांचवाँ मत था । 
मिलने अपने “ प्रतिनिधिसत्ताक-राज्यपद्धति ” नामक ग्रन्थमें एक जगह 


है लिखायाकि८ टोरीपैक्षको हमेशासे ऐसे ही ( मूर्ख ) लोग मिलते रहे हैं और 


आंगे भी ऐसेही मिलते रहेंगे। अथोत्‌ यह हमेशा महामूर्खोका ही पक्ष रहेगा। ? 
एक बार टोरीपक्षके एक मुखियाने मिल॥ उक्त वाक्‍्योंका उल्लेख करनेका प्रयत्न 
किया । परन्तु जनाबकों लेनेके देने पड़ गये । मिलका निरुत्तर होना तो दूर 
रहा उस दिन टोरीपक्षकी ऐसी मिट्टी पछौद की गई कि उस दिनसे उसका 
नाम ही *मूढ़पक्ष ” पढ़ गया और वह बहुत वर्षोतक प्रचालित रहा । 

जिस समय ग्ऊेडस्टन साहबका सुधारसम्बन्धी बिल पेश हुआ उस समय 
मिलने “ मज़द्रोंकों मत देनेका अधिकार मिलना चाहिए” इस विषयर्मे एक 
बड़ा ही जोशीला व्याख्यान दिया । ह. 

इसके कुछ दिन पीछे मजदूरोंने निश्चय किया कि इस विषयमें लंदनके ' हाइ- 
डपारक ? नामक विशाल चौकमें एक विराट सभा करनीं चाहिए । उस समय 
टोरी-अ्रधानमंडल अधिकारारूढ़ था। उसने पुलिसके द्वारा इस बातका प्रबन्ध 
किया कि यह सभा न होने पावे | इससे मृजदूर छोग चिढ़ गये और पुलि- 
ससे उलझन पड़े । मारपीट शुरू हो गई । बहुतंस निरपराधियोंकों मार खानी 
पड़ी । उस समय तो सभा न होने पाई, परन्तु मजदूरोंने कुपित होकर 
यह निश्चय किया कि अख्न-शख्रसे सुसज्ञित होकर फिर सभा करनी 
चाहिए । उधर प्रधानमंडलने फोजी अफसरको आज्ञा दी कि यह सभा 
हरमिज न होने पावे । लछोगोंकों भय हो गया कि अब शान्ति रहना कठिन 
है। कोई न कोई भयड्जुर अनर्थ हुए बिना न रहेगा। मिल पारीलयार्मट्मे मजदूर 
पक्षकी ओरसे बोला करते थे। इसलिये उनसे ग्रार्थना की गई कि आप मध्यस्थ 
बनकर इस उपद्रवको शान्त करा देवें-मजदूरोंको समझा देवें-कि वे अपनी 
सभा द्वाइडपाकंमें नहीं, कहीं अन्यत्र करनेका प्रयत्न करें। उसके साथ साथ 
* राडिकल ? पक्षके और भी कई सभासदोंसे इस झगड़ेमें मध्यस्थ बननेके रिए 
कहा गया । यद्यपि मजदूरोंके जो अगुवे थे वे समझदार थे, इसलिये आ- 
जाके विरुद्ध चलना उन्हें पसन्द न था; परन्तु सामान्य सज़दूर इतने चिढ 
गये थे कि. उन्हें इस विषयमें किसीकी बात सुनना भी पसन्द नथा। ऐसे 


१ इससमय इसे “कन्सरवेटिव्रपक्षः कइते हैं । 
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व्यवस्था ठीक नहीं है और हमारी तैयारी भी पूरी पूरी है तो बेशक बलवा कर 
डालो; में नहीं रोकता । ” यह मार्मिक वचन सुनकर मजदूरोंकी बुद्धि ठिकाने आ- 
गई । उन्होंने कानूनके विरुद्ध चलनेका विचार छोड दिंया। उस समय मिलकों 
छोडकर मजुदूरोंपर जेनका कुछ वजन पड़ता था ऐसे केवल दो ही मनुष्य थे- 
एक ग्लैडस्टन और दूसरा ब्राइट | परन्तु ग्लडस्टन लिबरलः पक्षका अग्रु- 
आ था, और लिवरल पक्ष उस समय आधिकारच्युत था। इसलिए वह तो कुछ 
| कह नहीं सकता था, रहा ब्राइट, सो वह उस समय हरन्दनमें न था । 
है जब आयलेंडका भूमिसम्बन्धी बिल पारलियामेंटमें दो तीन वार पेश- 
होनेपर भी पास नहीं हुआ, तब आसयलेंडमें बड़ी गड़बड़ मच गई | आयरिश 
लोग कहने लगे कि हम इंग्लेंडसे बिलकुल जुदा होंगे । ऐसे लक्षण देख पड़ने 
लगे कि, यदि जमींदारों ओर किसानोंके सम्बन्धमें सुधार न किए 
जायैंगे तो वह देश किसीकी कुछ सुनेगा ही नहीं। यह प्रसंग देखकर 
मिलने, सन्‌ १८६८ में,  इंग्लेंड और आयरलैंड ? नामका एक निबन्ध 
लिखकर प्रकाशित किया । यह निबन्ध बहुत ही स्पष्टता और निर्भक- 
तासे लिखा गया । उसमें मुख्यतासे यह प्रतिपादन किया कि- “ यह कोई 
नहीं चाहता कि इन दोनों देशोंका सम्बन्ध दूर हो जाय | इस समय जो 
किसान हैं उनसे जुमीनका महसूल क्‍या लिया जायगा, यह सदाके लिये 
ठहरा देना चाहिए और उन्हें स्थाया किसान बना देना चाहिए । इस तरह 
जुमींदारों और किसानोंका झगड़ा मिटा देना चाहिए ” यह निबन्ध आयरलेंडके 
लेगोंको छोड़र और किसीकों पसन्द न आया । उस समय उसका 
कुछ भी फल न हुआ | मिलने भी उसे तात्कालिक फलके लिए न लिखा 
था। उसने उसे भविष्यकी आशा रखकर इस कहावतके अनुसार लिखा था 
कि “थदि हकसे बहुत मांगा जाय तो थोड़ा तो मिलता ही है।” हुआ भी 
यही । सन्‌ १८७० में जो ग्लेडस्टनसाहबका इसी विषय-सम्बन्धी बिल पास 
हुआ उसका कारण कुछ अंशोमें यही निबन्ध था । अंग्रेजलोगोंका प्रायः यह 
स्वसावसा पड़ गया है कि वे मध्यमश्रेणीके नियमको ही जल्दी मंजूर करते 
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कठिन समयमैं मिलने उनसे जाकर कहा--“ भाइयो, सरकारी फौज़के साथ 
युद्ध करना दो अवस्थाओंमें ठीक हो सकता है--एक तो बलवा करने योग्य 

| राज्यकी अव्यवस्था हो और दूसरे अपने पास कमसे कम इतनी तैयारी हो कि 

॥;॒ बलवा किया और उसमें विजय प्राप्त हो । यदि तुम समझो कि राज्यकी 

ई 

| 
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। उन्हें माछम होना चाहिए कि यह नियम मध्यस भ्रणीका है । जब- 
उनके सामने कोई बहुत उच्च श्रेणीको बात नहीं लाई जाती तबतक उस 
। चाहे जितनी सामान्य बात क्यों न हो उन्हें बड़ी दिखती है । इसलिए 
किसी विषयमें उनकी अलुकूलताकी जरूरत हो, तो उनके सामने पहले 
सकी अपेक्षा अधिक बड़े विषयका हौआ खड़ा करना चाहिए । ऐसा करनेसे 
अपनी स्वाभाविक चिडको तो उस बड़े हौआपर निकाल छेंगें और सामान्य 
/ विषयको चुपकेसे स्वीकार कर लेंगे । आयलेंडके भूमि-सम्बन्धी मदनके विषयर्मे 
“भी यही बात हुई। मिलने अपने निबन्धमें जो बात लिखी थी, वह तो अंग्रे- 
जॉको बहुत बड़ी मालूम हुई, परन्तु उसकी अपेक्षा किंचित्‌ ही छोटी ग्लैडस्टन- 
हक बिलकी बात उन्हें सामान्य माल़म पड़ी । इसलिए उन्होंने उसे सन्‌ 
१५८७० में स्वीकार कर ली । 
इसी अरसेमें मिलने एक और भी सावैजनिक काये किया और इससे उसकी 
अहुत कीर्ति हुईं । जमैका नामका एक टापू अंग्रेजोंके अधिकारमें है । वहांके 
वासी हबशी कहलाते हैं । उन्होंने सरकारी जुल्मसे तंग आकर बलवा 
र दिया और उसकी सजा उन्हें यह दी गई कक वहांके गवर्नरसाहबने उनमेते 
कड़ों निरपराधी मनुष्योकों अपनी सेनाके द्वारा तमाम करवा दिया ! इतनेहीसे इस 
अन्यायकी समाप्ति न हुईं। बलवा शान्त हो जानेपर -पुरुष ही नहीं, अबला 
ज्ियांतक चाबुकोंम पिटवाई गई और जिन इंग्लेंडनिवासियोनि पहले गुलामी 
ठा देनेका पक्ष लिया था उन्हींने गवनरसाहबके इस पाशविक अत्याचारका 
अनुमोदन किया । 
इसके कुछ दिन पीछे जब कुछ लोगोंको इस नृशंस इृत्यसे दुःख हुआ तब 
3४ उन्होंने * जमैका कमेटी ” नामकी एक सभा स्थापित की । इसमें हर्ट स्पेन्सर, 
ब्राइट आदि बहुतसे दयालु पुरुष शामिल हुए। मिलने भी इस संस्थामें योग देना 
उचित समझा । इस प्रयत्नका उद्देश केवल यही न था कि गरीब श्रजाको 
न्याय मिले, किन्तु उसके साथ एक महत्त्वका काम यह भी था कि जो उपनिवेश 
ब्रिटिश सरकारके अधिकारमें हैँ उनपर न्यायपूवेंक राज्य किया जाय, या 
वहांके गवनेरोंकी इच्छानुसार नाद्रिशाही ही चलने दी जाय । पहले इस कमे- 
टीका सभापति एक दूसरा पुरुष था; परन्तु उसे कमेटीका यह विचार पसन्द न 
आया कि जमैकाके गवनरपर मुकदमा दायर किया जाय इसलिये वह जुदा 
॥ दो गया और मिलको एकाएक कमेदीका सभापति वनना पड़ा। बस फिरे 



















(५३) 


क्या था, पारलियामेंटमें जो गर्वनरके पक्षके सभासद थे वे उसको लक्ष्य करके 
ऐसे ऐसे प्रइन करने लगे जिससे वह चिढ़े । परन्तु वह इसकी कुछ भी परवा न 
करता था और शान्तिस उनका जैसा चाहिए वैसा उत्तर देता था । ' जमैका 
कमेटी'ने जुदा जुदा कचहरियोंमें बहुत कुछ प्रयत्न किया, परन्तु अन्तिम न्याय ज्यूरि- 
योंक्े फैसछेपर अवलम्बित था और ज्यूरी मध्यम श्रेणीके लोगोंमि से चुने गये थे- 
वे निष्पक्ष न थे । इसलिए उसे जैसी चाहिए बैसी सफलता न हुई । लोगोंकी 
साधारण समझ यही थी कि बेचारी हनी प्रजापर अपने यहांके गोरे गवर्नरने 
यदि जुल्म भी किया हो, तो भी उसपर फौजदारी मुकदमा चलाना ठीक नही है । 
परन्तु मिलने अपने प्रयत्नस यह सिद्ध करके दिखला दिया कि इंग्लेंडमे ऐसे 
लोगोकी भी कमी नहीं है जो दु्बल और अनाथ प्रजापर भी किये हुए अन्या- 
यको नहीं सह सकते हैं और इस तरह उसने अपने देशकी बहुत कुछ लाज 
रख ली। इस मामलेमें यद्यपि ज्यूरियोंने गवर्नर और उसके आज्ञाकारी साथियोंको 
अपराधी नहीं ठहराया; परन्तु चीफजस्टिस ( न्यायाधीश ) ने जब ज्यूरियोंके 
सामने सारे सुबूतोंका सार पेश किया, तब साफ साफ कह दिया कि वास्तवमें 
कानून वैसा ही है जैसा जमैकाकमेदी ( वादी ) कहती है । यद्यपि 
गवर्नर साहबको कोई श्रत्यक्ष दंड नहीं मिला-इलजामसे वह बरी हो गया, 
तो भी इस बातका अनुभव उसे अच्छी तरहसे होगया कि इस भामलेमें 
जो तकलीफें और ख़्च मुझे उठाना पड़ा है, वह किसी सजासे कम नहीं है । 
जिस समय यह मुकदमा चल रहा था, उस समय मिलके नामसे बहुतसे 
गुमनाम पत्र आया करते थे । किसीमें गालियां लिखी रहती थीं, 
किसीमें अश्लील चित्र बने रहते थे, क्रिमोर्मे असभ्य उपद्यासकी बातें लिखी 
रहती थीं और किसी किसीमें यहांतक धमकी लिखी रहती थी कि तुझे जानसे मार 
डालेंगे | ये पत्र इस बातके निदर्शक थे कि, इंग्लेंडमें जो बहुतसे नरपशु 
रहते हैं । उन्हें जमैकाके जुल्मका कितना पक्ष है। इसलिए मिलने अपने संग्रह- 
में उनमेंसे बहुतसे पत्र रख छोड़े । 
पारलियामेंटमें जब डिस्रायली साहबका सुधारका बिल पेश हुआ, तब 
मिलने उसपर एक लम्बा चाडा और जोरदार व्याख्यान दिया । साथ ही प्रति- 
निधि-राज्यव्यवस्थामें जो अतिशय महस्वके सुधार होने चाहिये, उनके विषयरमें 
दो सूचनायें उपस्थित कीं | एक तो यह कि बोट देनेवालोंको उनकी संख्याके 
. अनुसार प्रतिनिधि चुननेका अधिकार देना चाहिए और दूसरी यह कि ख्रियोंकों 
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भी वोट देनेका अधिकार मिलना चाहिए | इनमें यद्यपि पहली सूचनादीके 
विषयमें थोड़ी बहुत सफलता हुई दूसरीके विषयमें बिलकुल नहीं हुई, तो भी 
यह जानकर न केवल उसके प्रतिपाक्षियोंकों ही, किन्तु उसे भी, बड़ा भारी भा- 
श्वर्य हुआ कि उसकी ( ल्लियोको वोट देनेके अधिकार सम्बन्धी ) दूसरी सूच- 
नाके लिये दश पांच नहीं अस्सी वोट मिले हैं ! इससे मिलको अपनी सचनाके 
सफल होनेकी बहुत कुछ आशा द्वो गई और जब उसके व्याख्यानके श्रभावसे 
इस विषयके विरोधी “ ब्राइट ” साहब भी उसके अनुकूल द्वो गये तब तो वह 
आशा बहुत ही दृढ द्वो गई । 


मेम्वरीके समयके दूसरे काये । 


इस समय मिलकी दूर दूर तक ख्याति हो गई थी। वह एक असिद्ध तत्त्व" 
बेत्ता और अर्थशास्रका पण्डित गिना जोन लगा था | इस लिए अकसर उसके पास 
दूर दूरसे पत्र आया करते थे । उन पत्रोंमें अनेक प्रकारके प्रश्न और सूचनायें 
रहती थीं। बहुतसे पत्र ऐत भी आते थे जिनमें सिक्‍केमें कुछ सुधार करके 
सारे संसारको सुखी और सम्पत्तिमान करनेकी उथली युक्तियां लिखी रहती थीं । 
इनमेंसे उन पत्रोंका वह सविस्तर उत्तर देता था जिनसे जिज्ञासुओंकी शंद्ुा- 
ओंका समाधान हो जाय और उन्हें कुछ लाभ द्वो । परन्तु पीछे पीछे यह झगड़ा 
बहुत बढ़ने लगा । तब उसे बहुत ही परिमित उत्तर देनेके लिये लाचार होना 
पडा । इतनेपर भी उसके पास बहुतसे महत्त्वपूर्ण पत्र आते रहे और वह उनका 
यथोचित उत्तर भी देता रहा । बहुतसे पत्र ऐसे भी आंत थे जिनमें उसके 
ग्रन्योंकी दृश्टोष आदिसे रही हुई अश्द्धियोंकी सूचनायें रहती थीं। इसके 
सिवा उन दिनों वह पारलियामेंटका सभासद था; इसालेए जिसके जीमें आता 
वही पत्रके द्वारा अपना रोना इसके आगे रोया करता था। परन्तु यद्द बात बहुत ही 
उल्लेख योग्य है कि वेस्ट मिनिस्टर वालोंने अपने वचनकी पूरी पूरी पालना की। 
उन्होंने उससे कभी किसी विषयर्मे आग्रह नहीं किया कि आप अमुक विषयकी 
चर्चा पारलियामेंटमें करें ही । वहांवालेनि इस प्रकारके पत्रादि लिखकर भी 
कभी उसको तड्ूः नहीं किया । यदि किसीने कभी कुछ लिखा भी, तो यद्दी कि 
“मेरी सिफारिश करके नौकरी लगवा दीजिए” और इसका उसे उत्तर दिया 
गया # मैं यह संकल्प करके सभासद हुआ हूं कि प्रधानमंडलसे कभी किसीकी 
सिफारिश नहीं करूंगा । 
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जबतक मिल पारियामेंटका मेम्बर रहा तबतक उसे केवल छुट्टीके समय 
लेखादि लिखनेका अवकाश मिलता था | इस अवकाशर्मे उसने केवल दो निबम्ध 
लिखे:---एकतो-इंग्लेड और आयलेंड' नामका, जिसका उल्लेख ऊपर हो चुका 
है और दूसरा 'हेटो'के सिद्धान्तपर । इसके सिवा जब उसे स्काटलेंडके 
सेंट एण्ड्यूज नामके विश्ववि्यालयने अपना रेकक्‍्टर चुना तब उसने 
एक. समयोचित और सारगर्भित व्याख्यानकी भी रचना की । उच्चरशिक्षा 
किस प्रकारंस देनी चाहिए, उसमें कौन कौनसे विषय आने चाहिए, किस 
किस विषयके पढ़नेसे क्‍या क्या लाभ होता है, अधिक छाभ होनेके लिए कौनसी 
क्षिक्षापद्धति उपयोगी है, इत्यादि बातोंपर आजतक उसने जो कुछ सिद्धान्त 
निश्चित कर रक्खे थे, इस व्याख्यानमें उनका पूरा पूरा विवेचन किया । शास्त्रीय 
धिषय और प्राचीन भाषायें सुशिक्षा और सुसंस्कारके लिए कितनी आवश्यक 
हैं, यह भी उसने अच्छी तरहसे समझा दिया । 

नये चुनावमें असफलता । 

जिस पारालियामेंटने सुधारका कानून पास किया था-वह सन्‌ १८६८ की 
वर्षौकतुमें टूट गई और फिरसे नया चुनाव किया गया। इस चुनावके समय 
मिलको वेस्ट मिनिस्टरमें सफलता प्राप्त न हुई | उसे वेस्टमिनिस्टरवालोंने नहीं 
चुना । परन्तु इससे मिलको कुछ आश्चर्य न हुआ | क्योंकि उसके जैसे 
स्वर्तश्न विचारोंका मनुष्य पहले एक बार चुन लिया गया था, यही बड़े आश्- 
येकी बात थी ॥ 

अबकी दफे मिलके प्रातिपक्षियोने बड़ा जोर बाँधा | पहली दफे जो कन्सर- 
वैटिव इसके अनुकूल अथवा मध्यस्थ थे, वे भी इस दफे उसके विरुद्ध हो गये। 
मिलने अपने एक ग्रन्थर्मे प्रजासत्ताक राज्यपद्धतिके कुछ दोष दिखलाये थे, 
इसलिए पहली दफे उन्हें विश्वास हो गया था कि यह सभासद होनेपर प्रजा- 
पक्षके विरुद्ध अवस्य बोलेगा और इससे हमारे पक्षकी पुष्टि होगी । परन्तु पीछे 
उन्हें इस विषयमें घोर निराशा हुई इससे उन्होंने इससे बिलकुल सम्पन्ध 
छोड़ दिया । 

अब रहा लिबरलदक । अबके इस दलकी भोरसे उसे बोट मिलना 
चाहिए थे; परन्तु उन्होंने भी इसे पसन्द न किया। क्योंकि वह देख चुका था 
कि जिन सुधारोंका पोषकू कोई भी नहीं होता है-अथोत्‌ जिन्हें सुधार- 
प्रिय लिबरलकल भी गलेसे नीचे नहीं उतार सकता है, उन्हींका पक्ष लेकर यह 
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लड़ता है । बहुतसे लिबरलोंको इसका जमैकाके गवर्नरके विरुद्ध लड़मा भी बुरा 
लगा था। इसके सिवा उसने सबसे बड़ा अपराध यह किया था कि भारत- 
हितैषी ब्राडडा साहबके चुनावमें आर्थिक सद्दायता दी थी। ऐसे घोर नास्ति_ 
कके। सहायता ! ऐसी बात केस बरदाइत हो सकती थी १ गरज्‌ यह कि लिब. 
रल भी उससे उदासीन हो गये । 

मि० ब्राडला मजदूर-दलकी ओरसे उम्मदवार हुए थे। मिलने एक तो प्रायः 
सभी मजदर-दलके उम्मेदवारोंको सहायता दी थीं; दूसरे ब्राडलाका व्याख्यान 
सुनकर उसे विश्वास हो गया था कि वे बुद्धिमान हैं, निष्पक्ष हैं, लोगोंकी प्रस- 
न्नता अप्रसन्नताकी ओरसे लापरवा हैं, माल्थसके प्रजाब्द्धिविरुद्ध-सिद्धान्तकों वे 
पसन्द करते हैं और लोकमतके विरुद्ध कहनेका उनमें साहस है। इस कारण 
उसने उनकी सहायता करना अपना कतंव्य समझा । इसी सहायतासे मिल 
सबकी आंखोंका शूल द्वो गया । ठेरीपक्षवार्लेने तो मिलका चुनाव न होभे पावे, 
इसके लिए अपना वहुतसा रुपया ख्चे करनेमें भी संड्रीच न किया । इस 
तरह मिलको इस दूसेरे चुनावमें पराजित होना पड़ा । 


शेष जीवन । 
वेस्ट मिनिस्टरमें मिलकी हार हुई । यह सुनकर उसके पास तीन चार 
स्थानोंसे और भी आमंत्रण आये कि तुम हमारे यहांकी उम्मेदवारी करो. 
परन्तु उसने सोचा कि इस झंझटसे छुट्टी पानेका यह बहुमूल्य अवसर आ मिला 
है-इसे अब व्यर्थ नहीं जाने देना चाहिए अतएव आमंत्रणकी धन्यवादपूबेक 
इनकार कर दिया । 


इसके बाद वह अपने पहले उद्योगमें लय गया और बहुधा दक्षिण युरोपमें ही 
रहने लगा । वर्षमे कभी एक दे बार लन्दन आता था, नहीं तो वहीं अविगनान 
नामक ग्राममें बना रहता था । मासिक पत्रोंमें लेख लिखनेकी उसने फिर धूम 
मचा दी । अब उसके लेख बहुधा “फार्टनाईटली रिव्यू” नामक पन्नमें प्रका- 
शित होते थे । इसी समय उसने “ह्लियोंकी परवद्ता? को छपाकर प्रकाशित किया । 

मिलेके जीवनका यह आन्तिम भाग बहुत ही शान्ति और सुखसे 
व्यतीत हुआ । उसके घरकी सारी व्यवस्था और देखरेख मिस 
टेलर रखती थी । इसने उसे कभी चिन्तित और असुखी नहीं होने दिया | इस्र 
आन्तिम समयमें वह कोई बड़ा ग्रव्थ नहीं लिख सका । विविध विषयोंपर कुछ 


ह 
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लिवन्ध ही लिखकर उसने संसारयात्रा पूरी कर दी । सन्‌ १८७३ में इस महा- 
पुर्षका देहान्त हुआ । उस समय उसकी उम्र लगभग ६७ वर्षको है 


म॒त्युके अनन्तर उसके धर्मविषयक तीन निबन्ध और भी प्रकाशित हुए, 
जिनसे इस बातका पूरा पूरा पता लगता है कि उसके धर्मविषयक खयालात 
किस ढँगके थे । 


मिल उन महापुरुषोंमेसे था. जिन्होंन सारी प्रथिवीको अपना कुंडुम्ब 
समझा है, जिनके हृदय बहुत विस्तीण रहे हैं और जिन्होंने दूसरोंके उपकारके 
लिए अपना तन, मन और घन आदि सब कुछ खचे कर डाला है । आजतक 
जितने सत्यशोधक हुए हैं उनमें यदि आप खोज करेंगे तो मिलसे आधिक 
उदार और कार्यतत्पर पुरुष शायद ही मिलेगा । उसके विचार ठीक॒द्दों या न हों, 
यह दूसरी बात है। परन्तु इसमें सन्देह नहीं कि उसने उन लोगोंकों खूब ही 
सचेत किया जो ' बाबावाक्यं प्रमाणं' कहकर प्राचीन शिद्धान्तोंपर ही सारा 
दारोमदार रखते थे और इस कारण जिनकी विचारशक्तिको जंग खा गई थी । 
स्वाधीन विचारोंकी महिमाको बढ़ाने और गतानुगतिकताको नष्ट करनेके लिए मिलने 
जो उद्योग और परिश्रम किया वह असाधारण था। उसकी लेखनीने इस 
विषयमें बड़ा काम किया । यद्यपि वह पक्का सुधारक ओर स्वाधीनचेता 
था; परन्तु उन सुधारकोंके जैसा उच्छुंखह और अविचारी नथा जो कि 
पुरानी इमारतको जड़से उखाड़कर उसके स्थानमें बिलकुल नई इमारत खड़ी 
करना चाहते हैं, अथवा एक ही नियमको सब जगह एक ही रूपमें चरितार्थ करना 
चाहते हैं। उन्नतिके पथपर अग्रसर होनेवाले प्रत्येक देशमें मिल जैसे महापुरु- 
घोंकी आवश्यकता होती है। विना ऐसे पुरुषोंका अवतार हुए कोई भी देश सुख 
और स्वाधीनता नहीं प्राप्त कर सकता । इस समय जहां स्वाधीन विचार करना 
महापाप समझा जाता है-और जहां स्वाधीनवेताओंकी मिद्दी पलीद होती है, 
उस भारतवर्षके लिए एक नहीं सैकडों मिलोंकी जरूरत है। 


लेखक--- 
नाथूराम प्रेमी । 
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प्रत्तावना । 


ब---+०२७९७००७--० 


स पुस्तक का विषय इच्छा की स्वाधीनता से सम्बन्ध 
नहीं रखता । इसमें इच्छा की स्वाधीनता का वर्णन 
नहीं रहेगा। इसमें उस स्वाधीनता अथोत्‌ आ- 
जादी, का वर्णन रहेगा निसका सम्बन्ध समाज से 

कट... है। बहुत से आदमियों के जमाव को जन- 
समूह, छोक-समुदाय या समान कहते हैं; और एक आदमी 
को व्यक्ति या व्यक्ति-विशेष । आदमियों का जमाव, समुदाय या 
समाज एक दूसरे के फायदे के हिये इकट्ठा रहता है। जन-समृह 
बहुत से ऐसे नियम और बन्धन बनाता है जिन्हें हर आदमी को 


२ स्वाधीनता--- 


३4 


मानना पड़ता है। इससे, में, इस लेख में, इस बात का विचार करना 
चाहता हूं, कि व्यक्ति-विशेष, अथीत्‌ अलग अलग हर आदमी के 
लिए समाज के द्वारा कब, कहां तक और किस प्रकार का बन्धन बनाया 
जाना उचित होगा । किस दशा में-किस हालत में-समाज के बनाये 
हुए नियम, अथोत्‌ कायदे, हर आदमी को मानना मुनासिब समझा 
जायगा । इस बात का दूर तक विचार या विवेचन, आन तक, उ- 
चित रीति पर बहुत कम किया गया है | और, इस समय, आद- 
मियों के व्यवहार, अथात्‌ काम-काज, से सम्बन्ध रखनेवाली बातों 
की जो चचो हो रही है उससे इस विषय का बहुत ही घना सम्बन्ध 
है। मेरा अनुमान तो यह है कि कुछ दिनों में यही, अर्थात्‌ सामा- 
जिक स्वाधीनता का, विषय सब से बदकर समझा जायगा । इसीसे, 
खूब सोच समझ कर, इस पर कुछ लिखने की बड़ी जरूरत है। 
यह कोई नया विषय नहीं है-यह कोई नई बात नहीं है। 
सच तो यह है कि बहुत पुराने जमाने से, इस विषय में लोगों का 
मतभेद्‌ चला आता है । एक दुसरे की राय आपस में नहीं मिलती 
आई है। परन्तु, संसार में, इस समय, जो छोग सब से अधिक स- 
मय समझे जाते हैं; अर्थात्‌ जिनमें शिक्षा, शिष्टता, सुधार या शाइ- 
स्तगी बहुत ऊंचे दरजे तक पहुंच गई है; उनमें इस विषय ने एक 
नया ही रूप धारण किया है-एक नया ही रंग पकडा है। इसी से 
इस विषय को एक नये ढँग से बयान करने की जरूरत है। इसी 
लिए इसकी गभीर गवेषणा, अर्थात्‌ गहरी जाँच, की आवश्यकता है। 
जहां तक हम लोग जानते हैं, संसार के सब से पुराने इतिहास 
में, इस विषय को लेकर, खूब झगड़े हुए हैं । अधिकार, अथोत्‌ 
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.. समान की सत्ता, और स्वाधीनता में खूब खैंचातान हुई है । भीस, 
. शेम और डेगलैंड के इतिहास में, यह बात, बहुत अच्छी तरह से 
देख पड़ती है। राजा और प्रजा में मेल नहीं रहा । राना ने प्रजा 
की स्पधी की है और प्रजा ने राजा की । उस समय छोग स्वाधीन- 
ता का अर्थ बहुत व्यापक नहीं समझते ये। राजा के अन्याय से ब- 
चने ही को वे स्वाधीनता कहते थे । ग्रीस में, उस समय; कुछ ऐसे 
राज्य थे निनमें प्रजा की ही प्रभुता थी। अथात्‌ वे प्रजा-सत्तात्मक 
ञे-प्रजा के ही प्रतिनिधि राज्य का सारा काम करते थे । ऐसे रा- 
ज्यों को छोड़ कर और राज्यों के राजों को लोग प्रजा के पूरे वि- 
शेधी समझते ये । उस समय राज-सत्ता एक आदमी, एक जाति, 
या एक समुदाय के हाथ में थी । यह राज-सत्ता कभी कि- 
सी देश को जीतने पर मिलती थी और कमी वेश-परम्परा स्प्राप्त 
होती था । कुछ भी हो, यह बात जरूर थी कि देशवार्ले की इच्छा, 
या ख़शी से यह सत्ता राजों को नहीं मिलती थी | पर, इस से 
त्ता या अधिकार को न मानने, या उसे छीन लेने, का साहस लोगों 
मंनथा । यह भी कह सकेते हैं कि ऐसा करने के लिए उनमें 
शायद इच्छा ही न उत्पन्न होती थी । तथापि, इस बात का 
प्रथल् वे अवश्य करते थे कि राजसत्ता से उनको, जहां 
तक हो सके, कम तकलीफ मिले । राजसत्ता का होना यद्यपि वे 
जरूरी समझते थे; तथापि वे यह भी समझते थे किवह सत्ता अनर्थ भी 
कर सकती है। उनको यह डर रहता था कि राजा अपनी राज-सत्ता 
को जिस प्रकार बाहरी शत्रुओं के विरुद्ध काम में छाता है, उसी 
प्रकार, कह अपनी प्रजा के मी विरुद्ध काम में झ सकता है । 





है स्वाधीनता--- 


सत्ताधारी बड़े बड़े बलवान्‌ शिकारी पक्षियों के आधात से समाज के 
कमजोर आदमियों को, बचाने और उनके बल को न बढने देने के|छिए, 
उन लोगों को, उन पक्षियों से भी अधिक बलवान्‌ एक जीव की जरूरत 
पड़ती थी। पर, उन शिकारी पक्षियों का नायक पक्षिरान, जिस तरह, 
इक्के दुके कमजोर शिकार पर टूट पड़ने के लिए तैयार रहता था, उसी 
तरह, मौका मिलने पर, सारे समुदाय पर भी झषट मारने के लिये वह 
कमी न करता था। इसी लिए उसके नुकीले नाखून और तेज चोंच से 
अपना बचाव करने के लिए प्रजा हमेशा संचेत रहती थी । और, जो 
लोग प्रजा के हितर्चितक थे-जों खदेशामिमानी थे-वे इस राजस- 
त्ता को एक उचित सीमा के आगे न बढने देने का हमेशा यत् किया 
करते थे। उनको इसका हमेशा ध्यान रहता था कि राजा अपनी 
सत्ता को प्रजा पर अनुचित रीते पर काम में न छावे। उन्होंने इस 
सत्ता की सीमा को नियत करने ही का नाम खाधीनता रक्खा था । 


इस सीमा को उन्होंने दो प्रकार से नियत किया था। अर्थात्‌ 
उन्होंने राज-स्त्ता के अनुचित बढाव को दो तरह से रोका था। उन- 
में से पहली तरकीब यह थी कि उन्होंने राजा से कुछ ऐसे राजकीय 
हक प्राप्त कर ढिये थे कि यदि राजा ने उनके अनुप्तार काम न किया; 
अथांत्‌ प्रजा को दिये गये वचन को उसने भग कर दिया; या उसने 
उसके कुछ [खिलाफ काररवाई की; तो प्रजा यह समझती थी कि राज 
ने अपना फजे नहीं अदा किया-उसने अपना धर्म नहीं पालन किया। 
इसलिए वह बिगड़ उठती थी और बलपृवेक अपना हक रापक्षित रखने 
की कोशिश करती थी। इस तरह बिगड़ खड़ा होना और बल को 
काम में लाना मुनांसिब समझा जाता था । दूसरी तरकीब यह यी कि 
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कानून के द्वारा प्रजा ने राजा की सत्ता के अनुचित प्रयोग को रोक 
दिया था। उसने कुछ ऐसे नियम, अर्थात्‌ कायदे, बना दिये थे कि 
प्रजा, या प्रजाके अगुवा, या भ्रजा की नियत की हुई किसी प्रतिनिधि 
सभा, की अनुमति के बिना कोई भी महत्त्वका काम राजा न करतझ्ता 
था। यह पिछली तरकीब, कई देशों में, पीछे से प्रचार में आई । योरप 
के राजों को, इन दो बातों में से पहली बात, लाचार हो कर, 
थोड़ी बहुत माननी पड़ी । परन्तु दूसरी बात को उन्होंने नहीं माना। 
इसहिए राजों की शक्ति या सत्ता की अनुचित वृद्धि को रोकने के इ- 
रादे से बनाये गये दूसरी तरह के कायदों को प्रचलित कराने, या , यदि 
वे कुछ ही कुछ प्रचलित हुए हों तो उनका पूरा पूरा प्रचार कराने के 
हिए कोशिश करना, सब कहीं, स्वाधीनताप्रिय और स्वदेशाभिमानी 
लोगों का सब से बढ़कर काम हो गया । एक शत्रु को दूसरे 
से छडा देने, और राजा के अन्याय से बचने की तरकीब 
निकाछ कर उसके अधीन रहने ही में जब तक मनुप्य-नाति सल्तुष्ट थी 
तब तक, उसके हृदय में इससे अधिक स्वाधीनता पाने की महत्त्वाकांक्षा 
नहीं उत्पन्न हुई । 

परन्तु, दुनिया के काम में, आदमियों की तरक्की होते होते एक ऐसा 
समय आया कि उनके वे पहले विचार बिलकुल ही बदल गये । अब तक 
उनकी जो यह समझ थी कि, प्रजा के फ़ायदे की परवा न करनेवाली 
खतंत्र राज-सत्ता का होना किसी तरह नहीं रोका जा सकता, उसे 
उन्होंने दूर कर दिया । अब उनको यह बात अधिक अच्छी और 
अधिक ल्ममदायक जान पडने छगी कि देश में मितने सत्ताधीश और 


+ 


अधिकारी हों उनको प्रजा ही नियत करे; और उन्हें जब वह चाहे अ- 
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लग कर दे। उनकी यह पक्की समझ हो गई के राज-सत्ता के बुरी तरहसे 
काम में छाये जाने से उनको जो तकलीफें झेलनी पडती हैं उनसे परे 
तौर पर बचने के लिए यही एक उपाय है। जब प्रजा 
के मन में इस तरह का विश्वास दृढ़ हो गया तब प्रजा 
के जितने हितचिन्कक थे, और स्वदेशामिमानियों के जितने 
समान थे, सब॒ यही कहने छगे कि सारे सत्ताधिकारी 
प्रजा के ही द्वारा नियत किये जांय । इस बात को उन्होंने 
अपना सब से बड़ा कर्तव्य समझा | इस कारण, राज-सत्ता की 
अनुचित बाढ को रोकने के लिए लोगों की नो कोशिश पहिले से 
जारी थीं वे ढीली पड गई । जैसे जेसे लोगों का यह खयाल जोर 
पकड़ता गया कि, समय समय पर, प्रजा ही के द्वारा अधिकारियों 
के नियत किये जाने में फायदा है, तैसे तैसे किसी किसी की समझ 
में यह भी आने लूगा के राजा के अधिकार की हद को अधिक न 
बढ़ने देने के लिए आज तक जो विशेष ध्यान दिया गया वह भूल 
थी। हां, जो राजा लोग प्रजा के फायदे की बिलकुल ही परवा न 
करते थे और प्रजा के प्रतिकूल काम करना जिनका स्वभाव ही सा 
पड़ गया था उनकी सत्त। को रोकना शायद उन लोगों ने बुरा न 
समझा हो । उन्होंने अब यह चाहा कि अधिकारियों को प्रजा ही 
नियत किया करे; और, वे अधिकारी, प्रजा की ही इच्छा और 
प्रजा के ही हानिलाभ का खयाल करके, सब काम करें । अधिका- 
रियों की इच्छा और उनका लाभ प्रजा की ही इच्छा और प्रजा काही 
लाभ हो । ऐसा होने से राजसत्ता को रोकने की कोई जरूरत न होगी। 
क्योंकि, प्रजा को, तब, अपने ही ऊपर आप जुल्म करने का डर न 
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रहेगा । जितने अधिकारी हों वे अपने देश, अर्थात्‌ प्रजा, के सामने 
अपने को उत्तरदाता समझें; प्रजा के द्वारा, जब वह चाहे तब,वे निकाल 
दिये जा सकें; और प्रजा उनको इतना अधिकार दे सके जितने के दिये 
जाने की वह जरूरत समझे । अपनी रक्षा के लिए प्रजा ने इतना ही 
काफी समझा । अधिकारियों की सत्ता और शक्ति को छोगों ने 
प्रभा की ही सत्ता और शक्ति समझी | हां, सुभीते के लिये, कुछ 
आदमियों को सारी प्रजा की सत्ता देकर, उन्होंने ऐसे नियम बनाने 
चाहे निसमें उस सत्ता से उनका काम अच्छी तरह निकल सके । 
ऐसे विचार, अथवा भाव, योरप में, गत पढ़ी में, सभी के थे; और 
इँगलैंड के स्वाधीन-चित्तवार्ों को छोड़ कर औरों में अब भी यह 
बात अकप्तर पाई जाती है। पर राजकीय बातों में स्वार्थ लेनेवाले 
जो छोग योरप में यह समझते हैं कि राजसत्ता की हंद होनी 
चाहिए, वे बहुत थोड़े हैं । उनमें से कुछ ऐसे भी हैं जो किसी 
किसी विशेष प्रकार की राज्य-पद्धाति का होना बिलकुल ही पसन्द 
नहीं करते । पर, ये दोनों तरह के आदमी बहुत ही कम हैं। 
इस तरह की विचारपरम्परा यदि न बदलरूती, तो इँगलैंडवारलों के भी 
विचार, शायद, इस समय तक, वैसे ही हो जाते। 

परन्तु जो बात आदमियों के लिए कही जा सकती है वही राज्य- 
शासन और दर्शन-शास्त्र के लिए भी कही जा सकती है । अर्थोत्‌ 
नाकामयाबी होने पर जो दोष कभी कभी नहीं दिखाई देते वे 
कामयाबी होने पर दिखाई देने लगते हैं। जब प्रनासत्तात्मक 
राज्य की करपना लोगों के मन में पहले पहल पैदा हुईं; अथवा, 
जब लोगों ने किताबों में यह पढ़ा ककि पहले, किसी समय, किसी 
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किसी देश में प्रजासत्तात्मक राज्य था, तब, उनको यह बात स्वये- 
सिद्ध सिद्धान्त के समान माल्म हुईं, कि प्रजासत्तात्मक राज्य में 
अपनी ही सत्ता या शक्ति को रोकने की कोई जरूरत नहीं रहती । 
हां, फ्रांस में, जिस समय राजा और प्रजा में विद्रोह पैदा हुआ, 
उस समय, इस सिद्धान्त को कुछ धक्का जरूर पहुंचा । परन्तु उस 
समय राज्यसत्ता प्रजा के हाथ में आने पर भी, केवल प्रजा के 
फायदे के लिए, वह काम में नहीं लाई गई । उस समय जो बहुत 
से अनर्थ हुए उनका कारण वही दो चार आदमी थे जिन्होंने राज्य- 
सत्ता को राजा से छीन लिया था । फ्रांस का विद्रोह राजा के, और 
कुछ बड़े बड़े आदमियों के भी, अन्याय का फल था । इस लिए 
यह समझना भूल है कि प्रजासत्तात्मक राज्य के होने से ऐसे अनर्थ 
हुआ ही करते हैं । कुछ दिनों में, दुनिया के एक बहुत बडे भाग, 
अमेरिका, में प्रजासत्तात्मक राज्य की स्थापना हुई । यह राज्य, थोड़े 
ही दिनों में, दुनिया के और और बल्वान्‌ राज्यों की तरह, बली भी हो 
गया | अतएव, कोई बहुत बडी घटना होने से जिस तरह लोग 
उसके विषय में बात-चीत करने लगते हैं-उसकी आलोचना आरम्भ 
करते हैं-उसी तरह प्रजासत्तात्मक राज्य के विषय में मी लोगों ने बात- 
चीत आरम्भ कर दी । यह अब उनके ध्यान में आया कि-“ अपना 
राज्य, ” “ अपना शासन ” » और अपने है ऊपर अपनी सत्ता ” 
इत्यादि महाविरे उन बातों को ठीक ठीक नहीं जाहिर करते जिनके 
जाहिर करने के लिए वे काम में छाये जाते हैं।यह भी उनके 
ध्यान में आया कि जो लोग सत्ता, अर्थात्‌ हुकूमत, चलाते हैं वे, 
और जिन पर उनकी सत्ता चढती है वे, दोनों, एक ही नहीं होते । 
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अथीत्‌ “ प्रजा ” शब्द से उन दोनों का बोध नहीं होता । और, 
यह भी उनके ध्यान में आया कि “आत्म-शासन ”, अथौत्‌ 
« अपने ऊपर अपनी सत्ता ” अपने ही ऊपर शासन करने या सत्ता 
चलाने का नाम नहीं है; किन्तु वह औरों के द्वारा अपने ऊपर शासन 
किये जाने, या सत्ता चलाने, का नाम है। वे यह भी समझ गये कि 
व्यवहार में, “ प्रजा की इच्छा ” का मतलब या तो बहुत आदमियों 
की इच्छा से है; या उन लोगों की इच्छा से है जो काम करने 
में अगुवा हैं, या जिनकी संख्या बहुत है, या जिन्होंने और छोगो 
से अपनी संख्या का बहुत होना कुबुल करवा लिया है। इस दशा 
भें, यह सम्भव है, कि प्रजा कहलाने वाले लोग अपने ही में से कुछ 
आदामियों पर जुल्म करने लगें, अन्याय करने हंगे, सख्ती करने 
लगे। अतएव, नैसे और किसी अनुचित सत्ता या शक्ति को रोकने 
की जरूरत है वैसे ही प्रजा की भी अनुचित सत्ता को रोकने की 
जरूरत है| सत्ताधारी लोग, अर्थात्‌ हाकिम, प्रजा के उस 
पक्ष के सामने यथा-नियम उत्तरदाता हेति हैं जोसब से 
अधिक बलवान्‌ होता है। इस लिए, इतने ही से, सत्ताधारियों 
की शक्ति को एक उचित हद के भीतर रखने का माहात्म्य कम 
नहीं हो जाता । वह वैसा ही बना रहता है; उसकी ज़रूरत नहीं 
जाती रहती । यह बात समझदार आदमियों की समझ में आ गई; 
यह मत उनको पसन्द आ गया । यही नहीं; किन्तु, बड़े बड़े छोगोंने, 
जो प्रजा की सत्ता को अपने सच्चे या काल्पानिक हित के प्रतिकूल 
समझते थे, इस मत को, योरप में, स्थापित भी कर दिया। 
इस समय तो राज्यशासन-सम्बन्धी शासत्र के पण्डितों का सिद्धान्त ह्टी 
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यह हो गया ।कि अधिक मनुष्योंके समूह के अन्याय से बचने के लिए 
लोगों को उसी तरह सावधान रहना चाहिए निस्न॒ तरह और 
आपदाओं से बचने के लिए उनको रहना पडता है। 


दूसरे जुल्मों की तरह, अधिक मनुप्योंके समूह के जुल्म से पहले 
सभी लोग डरते थे | वे समझते थे कि यह जुल्म, बहुत करके, 
सत्ताधारी अधिकारियों के द्वारा होता था। इस समय तक भी 
साधारण आदमियों की समझ ऐसी ही है। परन्तु समझदार आद- 
मियों के ध्यान में यह बात आ गई कि जब जन-समुदाय ख़द ही 
जुल्म करता है-अथोत्‌ बहुत से आदमियों का समूह, जिन आद- 
मियों से वह बना है उन्हींमें से किसी किसी पर जुल्म करता है- 
तब जुल्म करने के साधन या सामान सिर्फ उसके सत्ताधारी अधि- 
कारियों के ही हाथ में नहीं रहते; किन्तु, स्वयं उस समृह के भी 
हाथ में रहते हैं । जन-समूह हुक्म दे सकता है, अर्थात्‌ कायदे 
कानून बना सकता है, और उनके अनुसार वह काररवाई भी कर 
सकता है। अतएव यदि अच्छे की जगह वह बुरे कायदे कानून 
बनाने लगा; या ऐसी बातों के सम्बन्ध में उसने कानून बनाना 
आरम्भ किया निनमें उसे दखल न देना चाहिए, तो उससे समाज 
पर जो जुल्म होता है वह सत्ताधारी हाकिमों के द्वारा किये गये 
कितने ही जुल्मों से अधिक भयंकर होता है। यह सच है कि 
प्रबल जनसमूह अर्थात्‌ समाज, जो सजा देता है वह सजा इतनी 
कड़ी नहीं होती जितनी के सरकारी हाकिमों की दी हुई सजा 
होती है; परन्तु समाज की दी हुई सजा, अर्थात्‌ जुल्म, का प्रभाव 
दूर तक पहुँचता है; जिन्दगी की छोटी छोटी बातों तक में उसका 


“के 
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प्रवेश होता है; और उस से छुटकारा पाने का मौका बहुत कम 

मिलता है। सरकारी जुल्म से सिफ शरीर ही को तकलीफ पहुंचती 

है; पर सामानिक जुल्म से मन तक-आत्मा तक-शुडम हो जाता 

है; उसे कैद हो जाना पड़ता है; वह अपने वश में नहीं रहने पाता। 

इस लिए, पिफ मैजिस्ट्रेस के, अधिकारियों के, या सत्ताधारी हाकिमों 
के जुल्म से बचने का प्रबन्ध करने ही से काम नहीं चल सकता | 
समाज के मन और प्रबल मनोविकारों को जुल्म से बचाने का भी 

प्रयत्न करना चाहिए। अर्थात्‌, सत्ताधारी समाज के खयाल और चाल: 
ढाल के अनुसार जो छोगं, बतीव नहीं करते उनसे, दीवानी या 
फौजदारी कानून के ही बल से नहीं, किन्तु, और उपायों से भी' 
अपनी समझ और अपनी रीति-रवाज के अनुसार, बलपूर्वक, बतीव 

कराने की इच्छा से भी बचाव करना चाहिए। और, समाज के रीति-र-. 
वाज अथांत्‌ रूढ़ि के अनुसार जो लोग नहीं चलते उनकी बढ़ती को। 
रोकने, या यथा-सम्भव उनके उठान ही को बन्द करने, और अपना 
सा बतीव करने के लिए औरों को मजबूर करने की सामानिक प्रवृत्ति 
के प्रयोग से बचने का भी यज्ञ करना चाहिए। इसकी भी हद है कि! 
समान को आदमी की-व्यक्तिविशेष की-स्वाधीनता में कहां तक हस्त-' 
क्षेप करना चाहिए-कहां तक दस्तन्दाजी करना चाहिये। और, मनुप्य- 

मात्र को अच्छी तरह रहने के लिए. अधिकारियों के जुल्म से बचाव 
करने की नितनी जरूरत है उतनी ही, उस हद को ढूंढ निकालने और 

समाज को उसके आगे बढ़ने से रोकने के लिए उपाय करने की भी 

जरूरत है । 


यह एक ऐसा सिद्धान्त है-यह एक ऐसी बात है-कि मामूली 
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तौर पर शायद इसे सभी पसन्द करेंगे। परन्तु सारा दार मदार इस 
बात पर ठहरा हुआ है कि उस हद को नियत कहां पर करना चा- 
हिए ? मनुष्यों की स्वाधीनता और समान के बन्धन की हृदबन्दी 
किप्त तरह करना चाहिए : दूसरों की काररवाइयों को एक मुनासि 
ब हद के भीतर रखमे, अथात्‌ उचित रीति पर उनका प्रतिबन्ध क- 
रने, पर ही हर आदमी का संसार सुख अवलम्बित है। अतएव, आ- 
दमियों के चाल-चलन सम्बन्धी कुछ कायदों का, कानून के द्वारा, ब- 
नाया जाना उचित है। पर बहुतसी बातें ऐसी हैं मिनके लिए स- 
रकारी कानून का बन्धन मुनासिब नहीं है। इससे, उनके विषय में, 
छोगों की सम्मति के अनुसार, नियम बनाये जाने चाहिए । आदमि- 
यों के काम-काज से सम्बन्ध रखनेवाल्य मुख्य प्रश्न अब यह है कि 
ये नियम कौन और कैसे होने चाहिए । परन्तु दो चार बहुत ही 
मोटे नियमों को छोड कर और नियमों को बनाने के काम में हम 
लोग बहुत पीछे हैं । एक पीढ़ी ने जो नियम बनाये हैं वे दूसरी 
पीढी के बनाये हुए नियमों से नहीं मिलते । और एक देश के बना- 
ये हुए नियम दूसरे देश के नियमों से भी शायद ही कभी मिलते 
हैं । एक पीढ़ी या एक देश का किया हुआ फैसला दूसरी पीढ़ी 
या दूसरे देश को अनोखा माल्म होता है-वह उसे हास्यास्पद 
जान पड़ता है। तिसपर भी एक यग या एक देश के 
आदमियों को इसमें कोई गढ़ बात या कठिनाई नहीं माल्म 
देती, जैसे, इस विषय में, पुराने जमाने से ढेकर आज तक, मनुष्य-मात्र 
! का एक ही मत रहा हो । नो नियम, जो कायदे, निप्त देश में जारी हो 
' ते हैं वे उस देश में रहनेवालें को स्वयंसिद्ध और निर्भान्त जान पढ़ते 
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हैं। सब कहीं फैला हुआ यह जो सर्वत्यापी अम है वह लोगों के रीति- 
राज, अधथात्‌ रूढि, के अद्भुत प्रभाव का एक अच्छा नमूना है।ण्क | 
कहावत है कि रीति-रस्म, आदत का दूसरा नाम है। पर इस नियम 
के सम्बन्ध में लोगों को हमेशा यह अम होता है कि रीति-रस्म 
ही का नाम आदत है । व्यवहाससम्बन्धी कायदे बनाकर मनुष्य 
उन्हें जो एक दूसरे के ऊपर लाद देंते हैं, ऐसे कायदोके विषय 
में शेति-रवाज अर्थात्‌ रूढ़ि जरा भी सन्देह नहीं पेदा: 
करने देती । इस लिए. रूढि को और भी अधिक प्रबलतता ४ 
प्राप्त होती है । क्योंकि लोग बहुत करके इसकी जरूरत ही 
नहीं समझते कि एक आदमी दूसरों को, या हर आदमी खुद अपने 
ही को, प्रचलित रीति-रस्मों का कारण बतलवे । अथीत्‌ अमुक 
काम करने, या अमुक रूढ़ि को जारी रखने, का कारण बतलाने की 
जरूरत नहीं समझी जाती। आदमियों को इस बात पर विश्वास ' 
करने की आदत पड जाती है । कुछ लोगों ने, जो अपने को 
तत्त्ववेत्ता समझने तक का हौसला दिखलाते हैं, आदमियों के इस 
विश्वास को यहां तक उत्तेजित कर दिया है कि वे अपने मनोवि- 
कारों को तर्कशाख्त्र के प्रमाणों से भी अधिक बलवान और विश्वस- 
नीय मानते हैं । इस लिए. अपने विश्वास के समयन में प्रमाण 
ढूंढना और कारण बतलाना वे व्यर्थ समझते हैं। हर आदमी यही 
चाहता है कि जो बाते उसको या उसके पक्षवार्लें को अच्छी लगती 
हैं उन्हींके अनुसार समान के सब लोक बतीव करें। इसी विकार 
के वश होकर, हर आदमी, समाजकी व्यवस्था करने और 
उसके छिए बन्धन बनाने के विषय में अपनी अपनी 
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राय देता है-अपना अपना मत स्थिर करता है। यह 
जरूर सच है कि कोई आदमी इस बात को नहीं कुबल करता कि 
न्याय तौलने का उसका तराजू उसीकी रुचि है । अथीत्‌ कह 
यह नहीं कहता कि अपनी रुचि को ही नमूना मानकर वह न्याय 
करता है । पर किप्ती के चाल-चलन, व्यवहार या बतोव के विषय में 
कायम की गई राय, यदि वह तकशाख्र के आधार पर नहीं है तो, 
राय देनेवाले ही की रुचि या पसन्द की कही जा सकती है। यदि 
कोई यह कहे कि निस॒ बात को मैं पसन्द करता हू उसके और 
भी बहुत आदमी पसन्द करते हैं, तो उसका भी यही उत्तर है कि 
जेसे एक आदमी की रुचि न्याय तौलने के लिये अच्छे तराजू का 
काम नहीं दे सकती वैसे ही बहुत आदामियों की रुचि भी वह काम 
नहीं दे सकती । तिसपर भी, इस तरह की, बहुत आदमियों की 
रुचि, एक साधारण आदमी को पूरे तौर पर सप्रमाण और साधार 
माल्म होती है। यही नहीं, किन्तु नीति का, रीति का और उचित 
अथवा अनुधित बातें। के विषय में जो विचार आदमियों के दिल में 
यैदा होते हैं उनका, आधार सिर्फ बहुत आदमियों की रुचि या 
पसन्द ही मानी जाती है । हां, मिन बातें। का बयान अपने अपने 
धमे या पन्थ की पुस्तकें में होता है उनके लिए बहुत आदमियों 
की रुचि का आधार नहीं रहता । उनका छोड़कर और सब बातें 
में इसी नियम के अनुस्तार काम होता है। यहां तक कि पघर्म्म- 
पुस्तकों में कही गई बातों का अर्थ भी, इसी नियम को आधार 
मानकर, लगाया जाता है। इस तरह, बुरी या मली बातों के विषय 
में- आदमियों की जो राय होती है वह, दूसरों के बतोव और चाल- 
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चलन से सम्बन्ध रखनेवाली अपनी रुचि और उस रुचि के कारणों- 
के आधार पर हमेशा कायम रहती है। दूसरी बातों के विषय में 
आदमियों की इच्छा को पैदा करनेवाले जैसे अनेक कारण होते हैं 
वैसे ही उनकी इस-पसन्द करने या न करने की-इच्छा के भी 
होते हैं। इन कारणों में से कभी भले-बुरे का विचार; कभी पव- 
प्रवृत्ति (बे समझे बूसे किसी तरफ झुकाव) और ैथ्या धर्म्म; 
कभी समाज के अनुकूल काम करने की आदत; कभी मत्सर, झूठा 
घमण्ड और दूसरों के विषय में तिरस्कार बुद्धि-इत्यादि मुख्य 
समझने चाहिए। परन्तु, बहुत करके, सबसे प्रबल कारण ख्ार्थ 
होता है । अथीत्‌ सिर्फ अपना मतलब साधने के छिए ही वैसी 
इच्छा पैदा होती है; चाहे वह भली हो, चाहे बुरी । जहां के 
निवासियों में व्-भेद होता है अ्थोत्‌ जिस देश में एक आधघ वर्ण 
औरें से श्रेष्ठ माना जाता है वहां की नीति, अथोत्‌ लोगोंके व्यवहार- 
के नियमों का सबसे बडा हिस्सा, उसी वर्ण के स्वार्थ और श्रेष्ठता- 
सम्बन्धी समझ के आधार पर बना हुआ होता है । अस्त देश के 
स्पार्य-निवासियां और उनके गुलामों में, अमेरिका के अंगरेज-किसान 
और हबशियों में, सरदार और किराये के सिपाहियों में, पुराने राजा 
और प्रजा में, ख्रियों और पुरुषों में जिस नीति या निन नियमों का 
बतीव किया गया है वह नीति या वे नियम, बहुत करके, श्रेष्ठ पक्ष- 
वालों के स्वार्थ और समझ के आधार पर ही बने हैं । पर, इस तरह 
के स्वाथ और इस तरह की समझ का अस्तर, श्रेष्ठ वर्णवार्लो में आपस 
अ॑ ध्यवहार करने के जो नियम होते हैं उन पर भी होता है। अथौत्‌ 
निस देश में पहले श्रेष्ठ माना गया वर्ण, पीछे से औरों की नज़र में 
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गिर जाता है या उसकी श्रेष्ठता बिलकुल ही जाती रहती है उस 
देशका समाज उसका तिरस्कार करने लूगता है। इस लिए समाज 
की नीति के नियमों में भी उस वर्णके विषयमें निरादर के चिन्ह देख 
पडने लगते हैं । 

पहले नियम का बयान ऊपर हो चुका | एक और भी नियम 
है। वह बहुत बड़ा है । वह राजों और देवताओं के विषय में 
मनुष्य-मात्र के अच्छे या बुरे विचारों से सम्बन्ध रखता है । इस 
तरह के कल्पित विचार, चाहे किसी कानून के जारी किये जाने से 
पैदा हुए हों, चाहे लोगों की राय ही वैसी हो गई हो, परन्तु उनके 
वश होकर उन्हींके अनुसार आदमी व्यवहार जरूर करने ढगते हैं। 
अर्थात्‌ जो राजा या देवता उनकी बुद्धि में बुरा या भत्य जँंच 
जाता है उसको वे वैसा ही समझने छगते हैं। उनकी बुद्धि ऐसे 
विचारों में लीन सी हो जाती है। यह उनकी परवशता स्वार्थ से जरूर 
पैदा होती है, पर, दम्भ से नहीं होती । अर्थात्‌ इस तरह की बुद्धि 
में दम्म या पाखण्ड नहीं रहता। क्योंकि यह राजा या यह देवता 
बुरा है या भछा-इस तरह की कल्पित समझ, उसके व्यवहार को 
देखकर सचमुच ही मनुष्य के मन में पैदा हो जाती है। इसीसे, 
ऐसी कल्पित बुद्धि में लीन होकर, आदमी औरों का तिरस्कार करने 
लगते हैं। वह यही कल्पित तिरस्कार-बुद्धि थी जिसके वश होकर 
आदमियों ने अनेक जादूगर और नास्तिकों को नीता जला दिया था । 
इस तरह के नीच और निद्य कारण समाज के व्यवहार और चाल-चलन 
सम्बन्धी नियम बनाने के आधार ज़रूर माने गये हैं। परन्तु, तिस 
पर भी, यह नहीं कहा जा सकता कि इस तरह के नियम बनाने में 





पहलछा अध्याय । १७ 


समाज के फायदे का ख़याल नहीं किया गया। अर्थात्‌ कोई यह नहीं 
कह सकता कि ऐसे नियम बनानेवार्लों पर, समाज को फायदा पहुंचाने 
की प्रेरणा ने, कुछ असर नहीं पैदा किया। असर जरूर पैदा . 
किया और बहुत किया । पर वह प्रेरणा सीधे मार्ग से खुलासा नहीं पैदा 
हुई; किन्तु एक टेढ़े मार्ग से हुईं। अरथीत्‌ यह समझ कर वह नहीं पैदा 
हुई कि समान के फायदे का ख़याल करना हमको उचित है अथवा 
उसकी तरफ नजर रखना हमारा काम है । परन्तु समाज को फायदा 
पहुँचाने की बुद्धि से जो रुचि या अरुचि पैदा हुई वह प्रेरणा उसका 
परिणाम थी। इसका फल यह हुआ कि जिस हमदूर्दी या नफरत, 
अर्थात्‌ सहानुभूति या घृणा, से समाज का बहुत ही थोडा या बिलकुल 
ही सम्बन्ध न था, वह भी सामाजिक नियमों के बनाने में 
काम में आ गई । 

कानून से या बहुत आदमियों की राय से, दंड-कैद, जुरमाना, 
समाज की दृष्टि में तुच्छ समझा जाना इत्यादि-नियत हुए। उन दंडों 
के डर से चाल-चलन और व्यवहार सम्बन्धी नियम अर्थात्‌ कायदे, 
बनाये गये | पर उन नियमों के काम में छाये जाने का मुख्य कारण 
पूरे समाज, या उसके प्रबल भाग, की रुचि या अरुचि ही समझना 
चाहिए । और, आम तौर पर, विचार और विकार में जो छोग समाज 
के अगुआ रहे हैं उन्होंने छोटी छोटी बातों पर चाहे जितना वाद्‌-विवाद 
किया हो, पर, मुख्य मुख्य बातों के आदि हेतु, प्रयोजन, जड यामा 
बुनियाद पर कभी विचार नहीं किया । अथीत्‌ उन्होंने इस तरह के 
आल्षेप कभी किये ही नहीं कि अमुक नियमों का बनाना योग्य है- 


या अयेम्य । उन्होंने अपना मन सिर्फ इसके जानने में रूगाया कि 
२ 





१८ स्वाधीनता-- 


कौंनसी बात समाज को पसन्द करना चाहिए और कौनसी 
करना चाहिए । बस, वे इसी विचार में छंगे रहे। इस बात की तरफ 
उनका ध्यान ही नहीं गया कि समान की रुचि या अरुचे के 
अनुसार हर आदमी को बतोव करने के लिए छाचार करना उचित 
है या नहीं । निनकी यह राय थी कि समाज की रुचि या अरुचि 
के ही खयाल से व्यवहार-सम्बन्धी नियम न बनाये जाने चाहिए 
उनको लोगोंने पाखण्डी समझा । उनकी जमात में मिलकर, स्वाधी- 
नता की रक्षा के लिए उन्हींका ऐसा प्रयत्न करने की अपेक्षा, 
लोगों ने समाज के सिर्फ उन्हीं मनोविकारों को बदलना अच्छा 
खयाल किया निन विकारों के कारण उनके और समाज के मत 
में फरक था। । 
हां, एक ही बात ऐसी है निसके आधार, या जिसकी बुनियाद: 
पर बहुत लोगों ने समाज के जुल्म के विरुद्ध इस लिए सतत प्रयत्न 
किया कि समाज की रुचि या अरुचि को आदामयों की स्वाधीनता 
में हस्तक्षेप, अथांत्‌ दस्तन्दानी, न करना चाहिए । वह बात धमे- 
निष्ठा या धार्मिक विश्वास है। यह उदाहरण कई कारणों से ध्यान 
में रखने लायक है। इससे बहुत सी बाते समझ में आ जाती हैं । 
उनमें सबसे बडी बात जो ध्यान में आती है वह यह है, कि निन 
नैतिक विचारों, अथोत्‌ मंले बुरे आचरणसम्बन्धी खयालें, को 
लोगों ने तकेशास्त्र के प्रमाणों की तरह सही माना है वे कहां तक 
मूल से भेरे हुए हैं। अर्थात्‌ यह माछूम हो जाता है कि वे विचार 
सही नहीं हैं; श्रम से पूर्ण हैं। यह बात अब बहुत आदमी मानने 
लगे हैं कि पर्म-सम्बन्धी उदारता अच्छी चीन है। परन्तु जो आवमी 
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धर्म्मान्ध हो रहा है वह दूसरे पर्म्मवात्मों को जी से घृणा करता हैं। 
वह उनसे जरूर नफरत करता है। इसमें कुछ भी सन्देह नहीं । 
इसाइयों के सवे-साधारण धम्मे से पहले पहल अछूग होकर जिन 
लोगों ने एक पन्‍थ अलग स्थापित किया, क्या वे दूसरे पन्थवाल्ों से 
कम घणा करते ये! नहीं | पर जब वाद-विवाद, शाखार्थ या 
झगडे की गरमी जाती रही और किसी पन्‍थ की जीत न 
हुई, अथोत्‌ सब पन्‍्य जहां के तहांही रह गये 
तब सब पन्थवालो को इस बात की कोशिश करने की जरूरव पड़ी 
कि जहां तक उनके पन्य का प्रचार हुआ है वहां तक तो बना रहे । 
तब जिस पन्थवालों की संख्या कम थी उसने अधिक संख्या के 
पन्‍थवार्ले। से यह कहना शुरू किया कि-“ हमारे धार्मिक विचारों 
मे बाधा न डालो; धम्म की बातों में उदारता दिखाओ; हम जो कुछ 
करें करने दो ” । निबेल पक्षवार््ो ने जब॒ यह समझ लिया कि 
प्रबल पक्षवार्लों को अब हम अपने पन्थ में नहीं ला सकते तब 
धरम्मौंदाय्ये दिखलाने के लिए प्रबल पक्षवार्त्व के सामने उन्हें चिल्लाने 
की जरूरत पड़ी । इससे यह अर्थ निकला कि पम्म के कामों में 
प्रबल पक्षवाल्लो को निबेल पक्षवारलों पर जुल्म न करना चाहिए । 
धर्म्म ही का विषय एक ऐसा है जिसके सम्बन्ध में लोगों ने मेरे 
कहे हुए सर्वव्यापी सिद्धान्त को कुब॒ल किया है। अथीत्‌ यही बाते 
एक ऐसी है जिसके आधार पर लोगों ने यह राय कायम की है कि 
हर आदमी समाज के खिलाफ भी अपना अपना हक पाने का दावा 
कर सकता है। समाज का जो यह सिद्धान्त था कि उससे विरोध 
करनेवारल्ों पर, अथीत्‌ निनकी राय समाज की राय से नहीं मिलती 








२० | .. स्वाधीनता- 


उन पर, सत्ता चलने का उसे अधिकार है, उसका खण्डन सिर्फ इसी 
धर्म्म-सम्बन्धी विष्य में किया गया है। निन ग्रन्थकारों की बदौलत 
दुनिया को थोड़ी बहुत धम्मे-सम्बन्धी स्वाधीनता मिली है उन्होंने 
इस बात पर बहुधा जोर दिया है कि धर्म्म के मामलें में ही आदमी 
को अपनी अपनी रुचि या समझ के अनुसार बतीव करने का पूरा 
हक है| इस बात को उन्होंने बिल्कुल ही कुबूल नहीं किया कि 
धार्मिक विषयों में कोई आदमी दूसरों के सामने जवाबदार है। - 
अथात्‌ धर्म्म की बातों में जिसका जी जैसा चाहे वह वैसा ही आच- 
रण कर सकता है। तथापि निन बातों की आदमी अधिक परवा 
करते हैं, अर्थात्‌ जिनसे उनके हिताहित का अधिक सम्बन्ध रहता 
है, उनके विषय में उदारता न दिखलना मनुष्य-मात्र का यहां तक 
स्वभाव हो गया है, कि कुछ देशों को छोड़कर, और कहीं भी धम्मे 
की उदारता का पूरा पूरा व्यवहार नहीं हुआ । धर्म्म के झगड़ों में 
पड़कर जहां के आदमी अपनी शान्ति को भंग नहीं करना चाहते, 
अथीत्‌ घम्मेशन्य या धर्म्म की तरफ से बे परवाह लोगों का पक्ष 
जहां प्रबल है, वहीं पम्मे-सम्बधी उदारता, पूरे तौरपर, व्यवहार में 
हाई गई। “कुछ देशों ' से मेरा मतलब ऐसे ही देशों से है। 

निन देशों में धर्म्म की उदारता काम में लाई जाती है वहां के 
भी प्रायः सभी धार्मिक यह समझते हैं कि इस उदारता की हद ज़रूर 
होनी चाहिए । दूसरों को अपने धार्मिक व्यवहारों से जुदा अथवा 
विरुद्ध व्यवहार करते देख उनको न रोकने का नाम पम्मौंदार्य, 
अर्थात्‌ धर्म्म की उदारता, है। उसे एक तरह की क्षमा, सहन- 
झीलता, तहम्मुल या बदाइत कहना चाहिए । कोई कोई आदमी 
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रेसे हैं नो धम्म से सम्बन्ध रखनेवाली संस्था, सभा या समाज के 
कामकाज विषयक मतभेद को बदास्त कर सकते हैं; पर्तु स्वर्य 
अम्मे-सम्बन्धी नियम, व्यवस्था या कायदे के मतभेद को नहीं बर्दाश्त 
कर सकते । कोई कोई, एकेश्वरवादी या पोषके अनुयायियों ही 
को नहीं देख सकते; पर, और सब प्रकार के मतभेद रखनेवार्लों 
को वे कुछ नहीं कहते । कुछ ऐसे हैं जो इश्वरके उपदिष्ट सभी 
धम्मी| को मानते हैं अर्थात्‌ और लोग चाहे जिस धम्मे के हों, पर 
वे यदि उस धम्मे को ईश्वरप्रणीत मानते हैं, तो ये तीसरी तरह 
के आदमी उनसे उदारता का बर्ताव करते हैं। कुछ लोग इससे 
भी अधिक उदारता दिखाते हैं । वे ईश्वर और परलोक पर भी 
विशास कर लेते हैं, पर उसके आगे नहीं जाते । अर्थात्‌ नो लोग 
ईश्वर और परलोक को मानते हैं उनसे ये भेदभाव नहीं रखते; पर 
जो यहां तक बढ़े चढ़े हैं कि इनको भी नहीं मानते उनसे इनकी 
नहीं बनती । यह हालत उन देशों की है निनमें धर्म्महीन लोगों 
का जोर अधिक है । पर, निन देशों में धम्मनिष्ठा अभी तक शुद्ध 
और सबल है वहां वालों के इस ख़याल को जरा भी धक्का नहीं 
पहुंचा कि जन-समुदाय, अर्थात्‌ समाज, की राय हर आदमी को 
मानना ही चाहिए । 

इंग्लैण्ड का राजकीय इतिहास दूसरी तरह का है। वह और देशों के 
इतिहास से मेल नहीं खाता। इससे यद्यपि समाज, अथोत्‌ सवे साधारण, 
की रायका वजन कुछ अधिक है तथापि सरकारी कानून का बोझ 
अधिक नहीं है; वह कम है।यह बात और देशों में नहीं पाई जाती। 
यहां निज के अर्थात्‌ ख़ानगी काम-का्जों में कानून बनानेवार्ल 








5 . ह्वाधीनता- 


और सत्ताधारियों की खुलम खुला दंस्तन्दानी को लोग बहुत बुरा 
समझते हैं। इसका पहला कारण यह है कि हर आदमी को मुना- 
पति खाधीनता दी जाने की तरफ लोगों का बहुत ध्यान है। दूसरा 
कारण यह है कि छोग अब तक यह समझ रहे हैं कि गवनेमेण्ट 
के सभी खयाढात समाज के हित के अनुकूल नहीं हैं । इनमें से 
पहले कारण की अपेक्षा दूसरा कारण अधिक सबल है। समाज के 
अधिक आदामियों को अभी तक यह नहीं मालम कि गवनेमेण्ट की 

हुकूमत अपनी ही हुकूमत है और गवनेमेण्ट की राय अपनी ही राय 
है। निस समय लोगों को यह बात माठ्म होने लगेगी उस समय 
हर आदमी की स्वाधीनता में गवनमेण्ट शायद उतनी ही दस्तन्दाजी 
करने लगेगी नितनी दस्तन्दाजी समाज, आज कल, उसमें कर रहा 
है । परन्तु, अभी तक, बहुत लोगों के विचार ऐसे हैं कि यदि 
गवन्नमेण्ट, कानून के द्वारा, प्रत्यके आदमी की उन बातों का प्रति- 
बन्ध करना चाहे जिन बातों के प्रतिबन्ध को बरदाइत करने की 
उन्हें आदत नहीं है तो उन विचारों की धारा ऐसे प्रतिबन्ध के 
प्रतिकूल जोर से बहने लगे । उस समय लोग इस बात का बिल 
कुल विचार न करेंगे कि निस बात की वे प्रतिकूल्ता करते हैं वह 
कानन से नियंत्रित या प्रतिबद्ध किये जाने के लायक है या नहीं | 
यह स्थिति यदि अच्छी समझी जाय, और यह मान लिया जाय, 
कि उससे छोगों का मतलब जरूर ही निकल जाता है तो उसका 
यह उत्तर है कि इस तरह के विचार अथवा मनोविकार जैसे उचित 
जगह में प्रयोग किये जाते हैं वैसे ही अनुचित जगह में भी प्रयोग 
किये. जा सकते हैं ।.सच तो यह है कि ऐसा कोई मी सवे-सम्बत 
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पी 


पहछा जध्याय । झ३े 


तरीका नहीं निकाल गया है निससे मवरनमेण्ट की दस्तन्दाजी की 
योग्यता अथवा अयोम्यतता की ठीक ठीक जांच की जा सके। अर्थात्‌ 
हमको एक ऐसा नियम या तरीका, खोज निकालना चाहिए निसकी 
सहायता से हम तत्काल यह निश्चित कर सकें कि किस बात में 
दस्तन्दाजी करना गवर्नमेष्ट को उचित है और किसमें नहीं। पर, 
इस समय लोग करते क्या हैं कि वे अपनी रुचि या अरुचि के अनु- 
सार सब बातों की योग्यता अथवा अयोम्यता का निश्चय करते हैं। 
ऐसा न होना चाहिए । जब कोई फायदे का काम कराने या किसी 
नुकसान अथवा आपदा से बचाने की जरूरत होती है तब आदमी 
उसके लिए गवर्नमेण्ट को खुशी से उत्तेनित करते हैं । पर कुछ 
आदमी ऐसे भी हैं कि वे चाहे मितने सामानिक दुःख, अनथ या 
आपदायें सहन करें, तथापि लोगों के फायदे की एक भी नई 
बात में गवर्नमेण्ट को दस्तन्दाजी नहीं करने देंते | मतलब यह कि 
काम पड़ने पर आदमी अपनी अपनी रुचि के अनुसार, कुछ इधर 
और कुछ उधर, झुक पड़ते हैं । या जब कोई काम गवनेमेण्ट से 
आदमी कराना चाहते हैं तब उसमें अपने हानि-ह्मम की मात्रा 
का विचार करके उस तरफ झुकते हैं जिस तरफ झुकने से उनको 
अधिक छाम जान पड़ता है। या ऐसे मौकेपर वे इस बात का 
विचार करते हैं कि निस काम को छोग गवनेमेण्ट से कराना चाहते 
हैं उसे वह उनकी रुचि के अनुसार करेगी या नहीं। और उस 
विषय में जैसा विश्वास, अनुकूल या प्रतिकूल, उनको हो जाता है 
उस्ीके अनुसार वे अपना मत देते हैं। अर्थात्‌ अनुकूल विश्वास 
होने से अनुकूल और प्रतिकूल होने प्ले वे प्रतिकूल पक्षबार्ी में मि् 
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२9 स्वाधीनता- 


जाते हैं। परन्तु इस बात का सिद्धान्त निश्चित करके कि अमुक 
काम करना गवर्नमेण्ट को उचित है और अमुक करना उचित नहीं, 
शायद ही कभी कोई अनुकूल या प्रतिकूल पक्ष में शामिल हुआ हो। 
इस तरह के नियम या सिद्धान्त के अभाव में, मैं समझता हूं, इस 
समय, एक पक्षवाले जैसे भल करते हैं वेसे ही दूसरे पक्षवाले भी 
करते हैं । अर्थात्‌ जो छोग, किसी विशेष कारण से, गवनेमेण्ट की 
दस्तन्दाजी को पसन्द करते हैं वे जैसे भूलते हैं वैसे ही, नो उसकी 
दस्तन्दानी में दोष निकाछते हैं या उसे बुरा समझते हैं वे भी 
मूलते हैं । 

इस पुस्तक में मैं एक ऐसे सीधे सादे, पर व्यापक, 
सिद्धान्त का विवेचन करना चाहता हूं निससे यह माल्म 
हो जाय कि, जुदा जुदा, हर आदमी के साथ समाज का 
व्यवहार कैसा होना चाहिए । अअथीत्‌ व्यक्ति-विशेष से किस 
तरह का व्यवहार करना समान को उचित है और किस तरह का 
उचित नहीं । अथवा व्यक्ति-क्शिष को समान कहां तक अपने 
तांबे में रख सकता है और कौन कौन सी बातें वह बलपू्वेक 
उससे करा सकता है । यह सिद्धान्त अथवा यह महातत््व ऐसा 
होना चाहिए. निससे यह बात समझ में आ जाय कि कब, किस 
हाल्त में, कानुन के द्वारा शारीरिक दण्ड दिये जाने का नियम 
होना चाहिए, और कब, किस हाल्त में, न होना चाहिए। और 
इससे इस बात का भी निश्चय हो जाय कि समाज की राय का 
कब, किस हालत में, और कहां तक प्रतिबन्ध किया जाय । वह 
सिद्धान्त यह है---समान के किसी आदमी के काम-काम की 
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पहला अध्याय । श्ण्‌ 


स्वाधीनता में, एक अथवा बहुत आदमियों के रूप में, मनुष्यमात्र की 
दस्तन्दाजी का सिर्फ एक ही उद्देश, आशय या मतलब होता है । 
वह उद्देश, आशय या मतलब, आत्मरक्षा-अपनी हिफाजत-है। 
जितने सम्य, अर्थात्‌ सुधरे हुए, समाज हैं उनमें से किसी आदमी 
के ऊपर, उसकी इच्छा के विरुद्ध, सिर्फ इस मतलब से सत्ता या 
शक्ति मुनासिब तौर पर काम में छाई जा सकती है कि उस 
आदमी से दूसरों को नुकसान या तकलीफ न पहुंचे । स्वय॑ उस 
आदमी के शरीर या मन की रक्षा का उद्देश कोई चीज नहीं । 
सत्ता को काम में लाने में उस उद्देश का खयाल नहीं किया जाता। 
किसी आदमी से कोई काम सिर्फ इस मतलब से कराना, या कोई 
काम करने से उसे सिर्फ इस मतलब से रोकना, कि ऐसा करने से 
उसे फायदा होगा; या ऐसा करने से उसे अधिक सुख मिलेगा; 
या ऐसा करना, औरों की राय में योग्य अथवा बुद्धिमानी का काम 
होगा; मुनासिब नहीं । उसे मना करने, उसे समझाने, उसके साथ 
वादविवाद या उससे प्रार्थना करने में इन बातों का उपयोग हो 
सकता है; परंतु बलपृवंक उससे कोई काम कराने, अथवा, प्रतिकूल 
व्यवहार करने पर, उसे दण्ड देने में इन बातों से काम नहीं चल 
सकता । ऐसे मामले में इस तरह की बातें युक्ति-सज्ञत नहीं मानी 
जा सकतीं । निस काम से उसे रोकना है उस काम से यदि किसी 
दूसरे को कष्ट पहुंचने की सम्भावना है, तभी उस पर बहल-प्रयोग 
करना, अथवा उसे दण्ड देना, मुनासिन होगा । उसके व्यवहार या 
चाछचलन के निस हिस्से से दूसरों का सम्बन्ध है सिफ उसीका वह 
जिम्मेदार है; सि्फ उसीके लिए वह उत्तरदाता है। निस हिस्से से 











५ स्कृपीनवा--- .. 


सिर्फ उसीका सम्बन्ध है उसमें उसकी स्वाधीनता अखण्डनीय है; 
बह नहीं छीनी जा सकती । अपना, अपने शरीर का, अपने मन का 
हर आदमी माल्कि है, हर आदमी बादशाह है । 

यह कहने की ज़रूरत नहीं कि यह सिद्धान्त सिर्फ उन्हीं 
लोगों के लिए काम में छाया जाना चाहिए जिनकी बुद्धि, निनकी 
समझ, परिपक्व दशा को पहुंच गई है; अर्थात्‌ जो बाढिग्‌ हैं। 
प्रेरा मतलब बच्चों से नहीं, और न उन खी-पुरुषों से है जो कानून 
के अनुसार वयस्क अथांत्‌ बालिग नहीं हुए । नो छोग अभी तक 
टरेसी अज्ञान-दरशा में हैं कि दूसरों की देखभाल में रहना उनके लिए 
जरूरी बात है उनकी रक्षा बाहरी उपक्रवों से भी की जानी 
जाहिए और ख़द उनके अनुचित कार्मो से भी। इसी नियम के 
अनुसार उस समान उस जन-समुदाय के लिए भी यह सिद्धान्त 
नहीं है निसके सभी आदमी अज्ञान, अतणव निकृष्ट अवस्था | 
हैं । निस समाज के आदमी अज्ञान हैं, जंगली हैं, समझदार नहीं 
हैं, उसमें, बिना किसी की सहायता या दस्तन्दाजी के, आप ही आप 
सज्ञानता, सुधार या सम्यता के पैदा होने में इतने अटकाव और 
इतने विज्न आते हैं कि उनको दूर करने के लिए उचित उपायों 
को जरूर काम में छाना पड़ता है। निस्॒ देश का समाज ऐसा 
है उस का राजा, सचे उत्साह से प्रेरित होकर, समान के हित 
करने की इच्छा से, यदि कोई भी उपाय, या साधन, काम में ले 
तो वे उपाय और वे साधन अच्छे ही समझे जाने जाहिए। क्योंकि, 
यदि वे उपाय न किये जांय तो निन बुराइयों को दूर करने क 
हिए उनकी योजना हुई है वे शायद्‌ और तरह से दूर ही न हो ) 
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पहला अध्याय । शक 


जो लोग असम्य हैं, जंगली हैं, उन पर सत्ता चलने-हुकूमत 
करने-में अनिर्बन्‍्ध शासन, अर्थात्‌ बिना बन्चन का ही राज्य, 
अच्छा होता है ।पर शर्त यह है कि उन छोगों को सम्य और 
शिक्षित बनाने के ही इरादे से इस तरह का राज्य हो; और वे 
सचमुच सम्य और शिक्तित बना दिये जांय । स्वाधीनता का यह सिद्धा- 
नन्‍त तब तक काम में छाये जाने के लिए नहीं है, जब तक मनुष्य 
जाति, अपने को एक दूसरे की बराबरी का समझकर, बिना रोक- 
ठोक के, किसी भी विषय पर विचार करके, अपनी तरक्की करने के 
लायक न हो जाय | तब तक उसके लिए पिर्फ एक ही काम हे। 
वह यह कि पूरे तौर पर वह किसी अकबर, या शार्लमेन, # के आ- 
धीन रहे-यदि सौभाग्य से वह उसे मिल जाय । अपने आप या 
दूसरों के द्वारा उत्साहित की जाने पर जब मनुप्य-नाति अपनी 
तरक्की का रास्ता आप ही इूंढ़ निकालने के लायक हो जाती हे 
( निन देशों के विषय में मैं यहां पर लिख रहा हूं उनको इस 
लायक हो चुके बहुत बरसें हो गई ) तब पत्यक्ष रीति से या दी 
हुईं आज्ञा का पाहन न करने के कारण दण्ड आदि देकर अप्रत्यक्ष 
रीति से उसीके हित के लिए, उस पर बल-प्रयोग करना, अथात्‌ 
जबरदस्ती कोई काम कराना, गैरमुनासिब है। इस तरह की जबर- 
दस्ती तभी मुनासिब समझी जा सकती है जब वह दूसरों की रक्षा 








# शार्कमेन पहले फ्रांक्स छोगों का राजा था; पर, पीछे से वह समग्र प- 
द्िमी योरप का हो गया। <०० ईंस्वी में उसे बादशाह की पदवी मिली । 
बह बड़ा उदार, गुणवान्‌, विद्वान, न्‍्यायी और सदायरणझील था । योरप का 
कह अंकवर था.। . जा 2 7 





श्थ स्वाधीनता--- 


के लिए की जाय। अर्थात्‌ जब किसी के अनुचित व्यवहार के 
कारण औरों को तकलीफ पहुंचने का डर हो तभी उस अनुचित 
व्यवहार करनेवाले को बलपूर्वक राह पर छाना मुनासिब है। 

निस सिद्धान्त का वर्णन मैंने ऊपर किया वह केवछू उपयोगिता 
के ही आधार पर किया। इस लिए, यहां पर यह कह देना उचित 
होगा कि यदि और किसी बात के आधार पर इस सिद्धान्त से 
डुछ फायदा होता हो तो मैं उसे नहीं मानता । नीतिशाख्र से स- 
म्जन्ध रखनेवाली जितनी बातें हैं उनकी जांच करते समय मैं 
उनकी उपयोगिता को ही सब से प्रधान समझता हूं। पर, इस 
उपयोगिता का अर्थ बड़े विस्तार का है अर्थात्‌ वह बहुत व्यापक 
| है | आदमी को उन्नातिशील प्राणी समझकर उसके चिरस्थायी 
| हितों की प्राप्ति को ही में सच्ची उपयोगिता समझता हूं । मेरा मत- 
लब यह है कि इस तरह के चिरस्थायी हितों की प्राप्ति के लिए 
आदमी के निन कामों से दूसरों का सम्पर्क है सिर्फ उन्हींसे स- 
म्जन्ध रखनेवाली व्यक्ति-विशेष की स्वाधीनता में दस्तन्दानी करना 
मुनासित्र है। यदि कोई आदमी ऐसा काम करता है निससे दूसरों 
को तकलीफ पहुंचती है तो उसे, कानून के द्वारा, या, यदि, कानून 
से काम लेने में मुभीता नहीं है तो बुरा भा कहके सना देना, 
देखने के साथ ही, उचित माल्म होता है। ऐसी मी बहुत सी 
जंची हुई बातें हैं जिनसे समाज के हित होने की विशेष सम्भावना 
रहती है। वे भी हर आदमी से बलपूर्वक, अर्थात्‌ जबरदस्ती, कराई 
जा सकती हैं | एक उदाहरण लीजिए:--कचहरी में जन के सामने 
गवाही देने के लिए हर आदमी मजबूर किया जा सकता है; क्योंकि 
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पहला अंध्याय । २९ 


निस समाज में कह आराम से रहता है उसके फायदे या उसकी 
रक्षा के लिए उसका पर्म्म है कि वह भी सहायता करे। उसे 
समझना चाहिए कि वह भी समाज का एक अंश है और समाज 
की ही भलाई के लिए कानून के अनुसार बताव किया जाता है। 
इसी तरह हर आदमी, विशेष विशेष बातों में, उदारता के काम 
के लिए भी विवश किया जा सकता है। उदाहरण के लिए किसी 
की जान बचाने, या असहायों पर जुल्म होते देख उनकी रक्षा 
करने, के लिए आदमी पर बल-प्रयोग करना मुनासिब है। मतलूब 
यह के जिस समय जो काम करना आदमी का धम्म, फर्ज या 
कतैन्य है, और जिसे न करने से समाज की हानि, थोड़ी या बहुत 
हो सकती है उसके लिए वह हमेशा जिम्मेदार है। जो लोग यह 
समझते हैं कि आदमी कुछ न कुछ काम करके ही दूसरों को हानि 
पहुंचा सकता है, चुपचाप अर्थात्‌ तटस्थ रहकर नहीं पहुंचा 
सकता, वे भरते हैं | दोनों तरह से औरों की हानि हो सकती 
है-औओरों को तकलीफ पहुंच सकती है। जो आदमी दूसरे को 
लाठी से मारकर उसे चोट पहुंचाता है वह भी समा पाने का काम 
करता है, और जो दूसरे को डूबता देख उसे बचाने की 
कोशिश न करके चुपचाप तमाशा देखता रहता है वह भी सजा पाने 
का काम करता है ।इस लिए, दोनों हाल्तों में, समाज को हानि पहुंचाने 
का वह अपराधी है। हां, यह सच है कि पहले प्रकार से, अर्थात्‌ 
कार्यद्वारा, किसी का अहित करने के कारण जो सजा दी जा 
सकेगी उप्तकी अपेक्षा चुपचाप बैठे रहने, अर्थात्‌ कोई काम न 
करने, के कारण जिस सजा की जरूरत समझी जायगी उसे काम 
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में छाने में अधिक खबरदारी दरकार होगी । अपने किसी अनुचित 
काम से दूसरों का अहित करने के कारण हर आदमी को जिम्मेदार 
समझना एक साधारण नियम है । पर दूसरे का अहित होता देख 
चुपचाप बैठे रहने-उसे ठालने की कोशिश न करने-के कारण उसे 
जिम्मेदार समझना साधारण नियम नहीं; किन्तु निपातन, अपवाद 
या मुस्तसना बात है। परन्तु कमी कभी इस तरह के बहुत बड़े 
मौके आजाते हैं जिनके कारण इस अपवाद को काम में लाना, 
अर्थात्‌ चुपचाप बैठने के लिए समा देना, मुनासिब समझा जा सकता 
है । आदमीके बाहरी व्यवहारों से सम्बन्ध रखनेवाली जितनी बार्ते 
हैं उनके लिए हर आदमी उन लोगों के सामने हमेशा ही उत्तर- 
दाता रहता है मिनसे कि उन बातों का सम्बन्ध है| यहां तक कि 
कभी कभी समाज के सामने भी वह उत्तरदाता समझा जाता है; 
क्योंकि समाज सब की रखवाली करता है। परन्तु, बहुधा, ऐसे मामलों 
में व्यक्ति व्शिष पर जिम्मेदारी लादना विशेष कारणों से उचित नहीं 
होता। तथापि, इस विषय में कोई व्यापक नियम नहीं बनाये जा सकते 
ऐसी जिम्मेदारी कब उचित और कब अनुचित होगी, इस बात 
का निश्चय अपने अपने समय, स्थान और प्रसंग के अनुसार 
करना होगा । कोई कोई बातें ऐसी हैं कि यदि समाज, 
उन्हें अपनी अपनी समझ के अनुसार हर आदमी को, करने दे तो 
लोग उन्हें अधिक अच्छी तरह से कर संके | पर, यदि, उन बातों 
के सम्बन्ध में समाज, अपनी शक्ति के अनुसार, किसी तरह का 
प्रतिबन्ध कर दे तो छोग उनको उतना अच्छा न कर संके। 
कभी कभी मिन तकलीफों को दूर करने या निन अनर्थों से बचाने 
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के लिए समाज अपनी सत्ता को काम में लाने, या किसी तरह की 
प्रतिबंधकता करने, का इरादा रखता है उनकी अपेक्षा, सत्ता: को 
काम में लाने या प्रतिबन्धकता करने से अधिक सख्त तकलीफ 
और अधिक भयंकर अनर्थ पैदा होने की सम्भावना होती है। 
ऐेसे प्रसंग आने पर समाज की प्रतिबन्धकता उचित नहीं मानी 
जा सकती । ऐसी बातों की जिम्मेदारी आदमी की समझ और उसके 
भले बुरे के ज्ञान पर ही छोड देना चाहिए । उससे दूसरों की 
रक्षा, जहां तक हो सके, होने देनी चाहिए। पर हां, ऐसे मोकी 
बर आदमी को इस बात का खयाल रखना मुनाप्तिब है कि मुझसे 
दूसरों को तकछीफ पहुंचने या उनका अहित होने, की जो सम्मा- 
वना है उससे बचाने का प्रबन्ध समाज नहीं करता । इसलिए मुझे 
सवा पर अनुचित दृष्टि न रखकर निष्पक्षपात होकर व्यवहार करना 
चाहिए । ऐसे समय में आदमी को अपना न्याय आप ही करना 
चाहिए; और इतना कडा करना चाहिए जितना कि एक जज भी 
यदि वह उसके सामने जाता, तो न करता । 

जिन बातों का सम्बन्ध, प्रत्यक्ष या परोक्ष रीति से, सिर्फ 
दूसरों से ही है उन्हींका यहां तक विचार हुआ। अब कुछ ऐसी 
बातों का भी विचार किया जाना उचित है जो दूसरों से बिलकुल ही 
सम्बन्ध नहीं रखतीं; अथोत्‌ उनसे समाज का न तो कोई फ़ायदा ही 
है और न कोई नुकसान ही । और यदि कुछ है भी तो बहुत ही 
अप्रत्यक्ष रीति से है। ऐसी बातें वे. हैं निनका सम्बन्ध सिर्फ 
उन्हीं लोगों से है निनकी वे हैं; या, यदि, किसी दूसरे से भी है 
तो बह सम्बन्ध बलपूर्वक अर्थात्‌ जबरदस्ती नहीं हुआ है; किन्तु 
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खुशी से अनुमति-पूर्वक्क हुआ है। मतलब यह है कि जो सम्बन्ध 
हो वह प्रत्यक्ष रीति पर हो और देखने के साथ ही दूसरों को 
उसका ज्ञान हो जाय | जो आदमी जिस समाज का है उसके: 
व्यवहारों का कुछ न कुछ असर उसके द्वारा समाज पर जरूर ही 
पड़ता है | परन्तु इस आक्षेप के उत्तर में यहां पर मैं कुछ नहीं 
कहना चाहता । इसका विचार मैं आगे चलकर यथास्थान करूंगा |. 
तो, मान लीजिए के ऐसी बातों के लिए हर आदमी को स्वाधीनता 
देना मुनासिब है। अब यह देखना है कि इस प्रकार की स्वाधी- 
नता में कौन कौनसी बातें शामिल होनी चाहिए । पहले तो इसमें 
सब प्रकार का अन्तज्ञोन अर्थात्‌ अन्तर्बोध, सम्बेदन या सत्‌ और 
असत्‌ के पहचानने की बुद्धि, शामिल होनी चाहिए । बहुत व्यापक 
अर्थ की बोधक सदसद्विवेक-बुद्धि की स्वाधीनता; विचार और मनो- 
विकारों की स्वाधीनता; धर्म्म, नीते और विज्ञान से सम्बन्ध 
रखनेवाले, व्यवहारिक अथवा सात्विक, मर्तों की स्वाधीनता; ये 
सब इसी प्रकार की स्वाधीनता के भीतर समझी जानी चाहिए । 
किसी भी विषय में निस्तकी जो राय है, उसको अपने मन में ही 
रखने ओर सव-साधारण में प्रकाशित करने में बड़ा अन्तर है। 
कोई विकार या विचार जबतक मन में रहता है तबतक उसका 
सम्बन्ध किप्ती और से नहीं होता; परन्तु प्रकाशित होते ही 
उसका सम्बन्ध दूसरों से मी हो जाता है। इसका विचार में 
आगे करूंगा कि हर आदमी को अपनी राय जाहिर करने 
के लिए कहां तक स्वाधीनता दी जा सकती है। यहां पर 
मैं इतना ही कहना बस समझता हूं कि हर आदमीको अपनी 
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राय जाहिर करनेके लिए स्वाधीनता देना उतने ही महत्त्तकी 
बात है नितने महत्त्वकी बात उसे उस राय को मन में कायम करने 
के लिए स्वाधीनता देना है। इससे ये दोनों बातें व्यवहारमें बिलकुल 
एक दूसेरे से मिली हुई माछम होती हैं। निस्र प्रकार की स्वाधीनता 
के विषय में मैं लिख रहा हू उसमें रुचि की स्वाधीनता और जो 
जैसा उद्योग करना चाहे उसे करने की भी स्वाधीनता शामिल है। 
अर्थात्‌ अपने स्वभाव, अवस्था, स्थिति और रुचिके अनुसार जो 
जिस तरह का रोजगार करना चाहे उसे उस तरह का रोजगार 
करने देने की स्वाधीनता उसे होनी चाहिए । किये का फल भोगने 
के लिए तैयार रहने पर हर आदमी को अपनी अपनी इच्छा के 
अनुसार काम करने की स्वाधीनता भी मिलनी चाहिए; फिर, चाहे 
वह काम दूसरों की दृष्टि में मूखता, विरोध और भूलें से भरा 
हुआ ही क्यों न हो; परल्तु, हां, उससे दूसरों को हानि न पहुंचनी 
चाहिए। यदि इस प्रकार की स्वाधीनता हर आदमी को दी जा सकती 
है, तो वह एक से अधिक आदमियों को भी दी जा सकती है । 
क्योंकि जिन कारणों से, अलग अलग, हर आदमी को वह मिल 
सकती है उन्हीं कारणों से वह जन-समुदाय को भी मिल सकती 
है। परन्तु शर्त यह है कि जन-समुदाय के सब आदमी वयस्क 
अथीत्‌ वालिग हों और कि्सीने उन को जबरदस्ती या घेखा देकर 
उस समुदाय में न शामिल किया हो। इस हालत में जिन कामी 
से दूसरों को हानि न पहुंचती हो उन्हें, मिलकर करने के लिए, 
जन-समुदाय को भी स्वाधीनता दी जा सकती है। 


जिस समाज में-निस छोक-समुदाय में-इस तरह की स्वाधी- 
् 
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नता का आदर नहीं है वह समान स्वाधीन नहीं कहा ना सकता; 
फिर, वहां की राज्यव्यवस्था चाहे जैसी हो। कोई देश, कोई | 
समाज, या कोई जन-समुदाय, मिस में इस तरह की स्वाधीनता पूरे... 
तौर पर और बिना किसी प्रतिबन्ध या रोकटोक के नहीं दी जाती । 
वह सब प्रकारसे स्वाधीन नहीं माना जा सकता । पर स्वाधीनता 
कहते किसे हैं ? उसकी स्थूल परिभाषा क्‍या है ? दूसरों को किसी 
तरह की हानि न पहुँचाकर, और अपने हित के लिए किये गये 
दूसरों के यत्न में बाधा न डालकर, जिस तरह से हो उस तरह 
/ अपने स्वाथं-साधन की आजादी का नाम खाघीनता है। उसको ही 
स्वाधीनता कहना शोभा देता है। अपने मन, अपने शरीर और 
अपनी आत्माका ही आदमी मालिक है। उन्हें अच्छी हालत में रखने 
के ।लिए सब को बराबर अधिकार है। उस अधिकार में कोई 
दस्तन्दाजी नहीं कर सकता । इस विषय में दूसरों की इच्छा के 
अनुसार हर आदमी को बताव करने के लिए लाचार करने की 
अपेक्षा उसे जैसा अच्छा लंगे वैसा करने देने में मनुप्यजाति 
का अधिक फायदा है । 
यह कोई नया सिद्धान्त नहीं है; यह कोई नई बात नहीं है। 
बहुतों को तो यह खयंसिद्ध सा जान पड़ेगा । अर्थात्‌ उनकी 
दृष्टि में इसकी उपयोगिता या योग्यता साबित करने की कोई 
जरूरत ही न मालूम होगी । परन्तु विचार करने से यह बात ध्यान 
में आ जायगी कि इस समय समाज में जिस तरह का व्यवहार 
जारी है और लोगों की राय निस तरह की हो रही है, उसके 
से प्रवाह के यह सिद्धान्त कितना प्रतिकूल है । अपनी निज्र की 
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रुचें के अनुसार लोग समझते हैं कि अमुक बात का होना समाज 
के लिए अच्छा है और अमुकका व्यक्ति-विशेष के लिए । इतना 
ही नहीं, किन्तु, उस अच्छी बात या अच्छी स्थिति को पाने की 
इच्छा से तदनुकूल कोशिश करने के लिए समाज और व्यक्ति 
दोनों-को छोग, अपनी ही अपनी रूचि के अनुसार विवश करते 
हैं-छाचार करते हैं। पुराने ज़माने में लोकसत्तात्मक राज्यों के 
आदमियों की यह समझ थी कि हर आदमी के शरीर और 
मन, दोनों के व्यवहारों का प्रतिबन्ध करने से देश का बहुत 
फायदा होता है । इसीसे आदमी के छोटे छोटे ख़ानगी 
पामरों तक में वे अधिकारियों के द्वारा की गई दस्तन्दाज़ी को मुना- 
सिब समझते ये । इस तरह की समझ को उस समय के दाशंनिक, 
तत्तज्ञानी और और बड़े बड़े पण्डित भी ठीक बतलाते थे । अथात्‌. 
इस तरह के खयालात का वे अनुमोदन करते थे । उस समय की 
स्थिति, उस समय की अवस्था, और तरह की थी । प्रजासत्तात्मक 
जितने राज्य थे बहुत छोटे छोटे थे । वे सब बहुधा बलवान शत्रुओं 
से सब तरफ घिरे रहते थे । उनको हमेशा इस बातका डर रहता 
था कि ऐसा न हो कि बाहरी शत्रुओं की चढाइयों या अपने ही देश 
के आन्तरिक विद्रोहों के कारण उनके राज्य का उलटपलट हो 
जाय । अपने बल, अपनी सत्ता, या अपनी शक्ति में ज़रासी भी 
शिथिल्ता आने देना वे अपनी स्वाधीनता के नष्ट हो जाने का कारण 
समझते थे । इसीसे शायद उनके ख़याल्यत ऐसे हे गये हों। इसीसे 
वे हर आदमी की ख़ानगी बातों में भी दस्तन्दाज़ी करने लगे हों। 








३६ स्वाधीनता- 


इसीसे वे स्वाधीनता के चिरस्थायी नियमों का प्रचार करके उनसे 
फायदा उठाने के लिए न ठहरे हो। परंतु, इस समय राज- 
कीय समाज बहुत बडे बड़े हो गये हैं; अर्थात्‌ देशों का विस्तार बढ़ 
गया है।। धर्म्माधिकारी और राजा छोगें के अलग अल्ग हो जाने 
से छोटी छोटे खानगी बातों में पहले की तरह अब कानून को 
दस्तन्दाजी करने का बहुत काम मौका मिलता है। धार्मिक और 
राजकीय बातों से सम्बन्ध रखनेवाली सत्ता पहले एक ही व्यक्ति के 
हाथ में थी। अब वह बात नहीं हैं। अब ऐहिक और पारछोकिक 
नातों की सत्ता जदा जदा आदमियों के हाथ में है; इससे छोगों की 
मनोदेवता को उचित सांचे में ढालने का काम, राजकीय आपैकार्रयों 
के नहीं, किन्तु औरों के सिपुर्द है। परन्तु सामानिक ओर व्यक्ति-विषयक 
व्यवहारों के सम्बन्ध में जो मत रूढ़ हो गये हैं, अर्थात्‌ आदमियों 
के चित्त में जो मिद से गये हैं, उनके विरुद्ध कोई आदमी किसी 
तरह की कारखाई न करे, इसलिए नैतिक निग्नह का अब भी 
उपयोग किया जाता है। अथात्‌ नीति का आश्रय लेकर उसकी 
शेकटोक अबतक की जाती है। उपदेश, घिकार और धमकी 
आदि से किसी बात को रोकने का नाम नेतिक निग्नह है। इस 
प्रकार के नेतिक निग्रह से, इस समय, सामानिक व्यवहारों 
में जितना -काम लिया जाता है उसकी अपेक्षा व्यक्ति-विषयक 
व्यवहारों में बहुत अधिक लिया जाता है । मतलब यह है 
कि नीति से सम्बन्ध रखने वाली जितनी बाते हैं उनमें 
घम्मे की झोंक या धर्म की मात्रा अधिक रहती है। और पधर्म्म 
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की सत्ता आजतक प्युरिटनऋपन्थवाल्लों के ही हाथ में रही है 
इसीसे व्यक्तिविषयक व्यवहार की सभी बातों के सम्बन्ध में के 
बनाकर उनका निम्नह करने की इन लेगों को बडी ही महत्त्वाकांकषा 
थी । अकेले प्युरिटन-पन्थवा्लों के विषय में ही यह बात नहीं कही 
जा सकती । इस समय के समाज-संशोधकोी ने भी इस विषय 
बहुत कुछ चलविचल की है । इन लेगों में से यद्यपि बहुतों ने 
पुराने धार्मिक विचारों का विरोध बड़े जोरोशोर के साथ किया है, 
तथापि व्यक्तिविशेष के व्यवहारों का प्रतिबन्ध करने के लिए का 
बनाने में उन्होंने उतनी ही खटपट की है जितनी कि प्युरिटन- 
पन्‍्थवार्लों के समान धर्म्माधिकारियों ने की है। ऐसे समाजसंशोधकों 
में फ्रांस के प्रसिद्ध दाशनिक काम्प्टी का पहला नर है। 
उसने एक पुस्तक छिखी है । उसका नाम राजकीयसत्ता- 
प्रणाली ” है। उसमें जो अध्याय सामानिक व्यतत्था पर है 
उसमें नैतिक निम्रह पर बहुत जोर दिया गया है। उसने 
वहां लिखा है कि समाज को चाहिए कि वह नैतिक निग्नह के द्वारा 
हर आदमी के कामकाज का खूब प्रतिबन्ध करे। इस सिद्धांत की 
उपयोगिता को साबित करने के लिए उसने इतनी खटपट की है 
जितनी कि पुराने दाशनिकों में से निःसीम निग्रहवादियों की भी 
पुस्तकों में नहीं पाई जाती । 
__आन कह दुनिया में व्यक्तिविशेष के ऊपर समान * 
# प्युरिटन-पंथ प्रोटेस्टेप्ट-सम्प्रदाय की एक शाखा है। इसके अनुयायी बंडे 
निग्रहर्शाल होते हैं ॥ उनका आचरण मुनियोंका ऐसा दोता है । उनको खेलत- 


माशे पसन्द नहीं; ऐशो आराम पसन्द नहीं; अच्छा खाना पीना पसन्द नहीं । 
इंग्लैण्ड में क्रामबेल के समय में इन लोगों का बड़ा मादात्य था। 
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को बढ़ाने के लिए कुछ विचारशीर पुरुषों को छोडकर और लोगों की 
बेतरह कोशिशें हो रही हैं। इस सत्ता को वे छोग छोकमत और कभी 
कभी कानून के भी जोरपर, खींचखांचकर, अनुचित रीति से बढ़ाना 
चाहते हैं। यह बहुत बुरी बात है; यह एक प्रकार का अनिष्ट है। 
क्योंकि इस समय संसार में नितने परिवर्तन हो रहे हैं उन सब की 
| झोंक समान की शक्ति को बढ़ाने और व्यक्ति-मात्र की शक्ति को घटाने 
की तरफ़ है। इस कारण आदमी की स्वाधीनता के ऊपर छोगों की 
यह आक्रमण-प्रीति यह दस्तन्दानी, यह बेजा मदाखिलत ऐसी नहीं 
है जो आप ही आप किसी समय दूर होनाय, अर्थात्‌ आप ही आप 
जाती रहे; किन्तु दिनोंदिन उसके अधिक भयंकर होने का डर है। 
चाहे राजा हो चाहे मामूली आदमी-सबकी यही इच्छा रहती है, 
प्रत्येक पुरुष यही चाहता है,के और लोग उसीकी समझ या प्रवृत्ति के 
मुताबिक उसके मत के अनुसार बत्तीव करें । इस तरह की समझ, 
अवृत्ति या झुकाव को मनुष्यमात्र के कुछ बहुत ही उत्तम और कुछ 
बहुत ही अधम स्वाभाविक मनोविकार यहां तक मजबूत बना देते हैं 
कि बलाभाव-शक्तिहीनता-को छोड़कर और किसी बात से बहुधा 
उनका प्रतिबन्ध नहीं होता। अर्थात्‌ जब तक शक्ति रहती है तब- 
तक अपनी अपनी प्रवृत्ति के अनुसार लोग जरूर ही काम करते हैं । 
शक्ति छिन जाने पर ही उनकी यह अनुचित प्रवृत्ति आगे बढने से 
रुकती है। यह शक्ति घटती नहीं है; किन्तु दिनबदिन बढ रही है। 
इससे इस अनिष्ट को, हम लोग, यदि मानसिक पैय्ये और द्ढ 
निश्चय की मजबूत दीवार उठाकर रोक न देंगे तो वह बराबर 


बढ़ता ४ जायगा । संसार की वर्तमान अवस्था को देखकर हमें ऐसा 
ही डर है। 
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स्वाधीनता से सम्बन्ध रखनेवाली सब बातों का एक ही साथ 
विचार आरंभ करने की अपेक्षा पहले उसकी एक ही शाखा का निरू- 
पण करने में अधिक सुभीता होगा। क्योंकि ऊपर वर्णन किया 
गया सिद्धान्त, उस शाखा के सम्बन्ध में, तोगों को बिलकुल तो 
नहीं, परन्तु, हां, बहुत कुछ मान्य है। इस शाखा का नाम विचार- 
सम्बन्धिनी-स्वाधीनता है। लिखने और बोलने की स्वाधीनता उसीके 
अन्तर्गत है । इनमें परस्पर सजातीय भाव है। अर्थात्‌ ये एक 
दूसरी से जुदा नहीं हैं | जो देश इस बात को प्रतिज्ञापूवक कहते 
हैं कि उनकी राज्यप्रणाली स्वाधीनता से भरी हुईं है और धार्मिक 
उदारता दिखालाने में वे जरा भी कसर नहीं करते उनकी राज- 
नीति-प्रणाली को लिखने, बोलने और विचार करने की स्वाधीनतारये 
बहुत कुछ मान्य जरूर हैं; परन्तु निन शाखीय और जिन व्यावहा- 
रिक बातों पर उनकी नीव पड़ी है उनसे सवेस्ाधारण अच्छी तरह 
परिचित नहीं हैं; यहां तक कि समाज के अगुवाओं में से भी बहुत 
आदमी उनको पूरे तौर पर नहीं समझते । वे बातें यदि अच्छी 
तरह समझ मे आजायंगी तो उनकी योजना, इस विषय की एक ही 
शाखा के निरूपण में नहीं, किन्तु और और शाखाओं के निरूपण 
में भी की जा सकेगी। इससे इस शाखा का पूरा पूरा विवेचन 
दूसरी शाखाओं के लिए एक अच्छी प्रस्तावना का काम देगा | गत 
तीन सौ वर्षों में, इस विषय का, बहुत कुछ विवेचन हो चुका है | 
तिस पर भी मैं इस विषय में एक दफे और भी कुछ कहने का 
साहस करता हूं। इस लिए निन लोगों को मेरे लेख में कोई भी 
नई बात न देख पड़े, वे इस साहस के लिए मुझे क्ृपापूर्वक क्षमा 
करें । आशा है, वे मेरी इस क्षमाप्रार्थना को ज़रूर मंजर करेंगे 
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विचार ओर विवेचना की स्वाधीनता | 










है. 
[ह |स बात को सिद्ध करने के लिए कोशिश करना 
ऋु&, पेफायदा है कि गवनेमेण्ट के अत्याचार और अनु- 
0; ॥/2 0९ चित या अष्ट काररवाइयों से बचने के लिए अख- 
्् ! बारों को स्वाधीनता का दिया जाना बहुत जरूरी 
”  है। अब वह समय ही नहीं है कि इसके लिए 
प्रमाण दूंढना या जरूरत जाहिर करना पड़े | इस बात का अब 
कोई प्रमाण ही न मांगेगा | आशा तो मुझे ऐसी ही है। नि 
देश में प्रजाके हित और सत्ताधारी पुरुषों, अर्थात्‌ हाकिमों, के 
हित में एकता नहीं है उसमें इसके विरुद्ध प्रमाण देने की जरूरत 
नहीं है कि हाकैम ही बतलावें कि प्रजा के मत कैसे होने चाहिए। 
और न इसके ही विरुद्ध प्रमाण देने की जरूरत है कि प्रजा के: 


किन मर्तों, या उन मर्तों को पुष्ट करनेके लिए दिये गये किन 
जमाणों, का योम्य विचार वे  सत्ताधारी हाकरिम करें और किनका 
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न करें । अर्थात्‌ इस बात के अनौचित्य को सम्रमाण सिद्ध करने 
की जरूरत नहीं कि गवर्नमेण्ट के मतों के अनुसार ही प्रजा अपने 
मत कायम करे, या गवर्नमेण्ट ही इस बात का नियम करे कि प्रजा 
के किन किन मतों, और उनको दृढ करने के लिए दी गई किन 
किन दलीलों, का वह विचार करे और किन किनका न करे । 
कहने का मतलब यह कि प्रजा को जो मत उचित जान पड़े उसे. 
वह जाहिर करे | कोई भी राय कायम करके उसे जाहिर करने 
के विषय में गवर्नमेण्ट किसी तरह का दबाव प्रजा पर न डाले- 
किसी तरह का प्रतिबन्ध न करे । आज तक जितने अन्थकार हुए 
हैं उन्होंने स्वाधीनता-सम्बन्धिनी इस शाखा का इतनी दफे और 
इतनी उत्तमता से विचार किया है कि यहां पर, इस में; 
कोई विशेष बात कहने की जरूरत नहीं है । इँगलैन्ड में ट्यूडर 
घराने ने १४८५ से १६०३ इंसवी तक राज्य किया । समाचार- 
पत्र-सम्बन्धी कानून ( ईँगलेन्ड में ) उस समय जितना कड़ा 
था उतना ही यद्यपि अब भी कडा है तथापि इस बात का अब 
बहुत कम डर है कि राजनैतिक विषयों की चर्चा बन्द करने के 
लिए वह कानून धडाधड काम में लाया जायगा । और यदि कानून 
के मुताबिक जाबते की कारराई की भी जायगी तो शायद ऐसे 
समय में की जायगी जब न्यायाधीश या राजमन्त्री, इस डर से कि 
कहीं विद्रोह न उठ खडा हो, कुछ काल के लिए अपनी सत्ता की 
मामूली मय्यांदा, अर्थात्‌ अधिकार की साधारण सीमा, का उल्लंघन 
कर जाते हैं । जिस देश की राज्य-व्यवस्था यथानियम चल रही 
है उसमें मामूली तौर पर इस बात की शंका करना ही ठीक नहीं 
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कि राय जाहिर करने अर्थात्‌ सम्माति देने, का प्रतिबन्ध करने 
की गवर्नमेण्ट बार बार कोशिश करेगी फिर चाहे गवननमेण्ट प्रजा 
के सामने पूरे तौर पर उत्तरदाता हो, चाहे न हो । हां, यदि ख़द 
प्रजा ही किसी कारण से किसो सम्मति को न पसन्द करे-किसी 
बात को अच्छा न समझे-अतएव गवनमेण्ट उसका प्रतिबन्ध करे, 
तो बात ही दूसरी है। 


मान लीनिए कि गवनेमेण्ट का और प्रजा का मत एक है; उसमें 
किसी प्रकार का भेद नहीं; और प्रजा की इच्छा या प्रजा की 
राय के विरुद्ध कोई काम करने का गवर्नमेण्ट का जरा भी इरादा 
नहीं । पर, इस दशा में भी, मेरा यह मत है कि समाज को ख़द, 
या गवनेमेन्ट के द्वारा, किसीको दबाने या तंग करने का अधिकार 
ही नहीं है-हक ही नहीं है । मेरी समझ में तो किसीका दमन करने 
या उसे सताने की शक्ति या सत्ता का अस्तित्व ही अनुचित है। 
गवनमेण्ट को इस तरह की शक्ति या सत्ता को काम में छाने का 
हक ही नहीं; फिर चाहे वह गवर्नमेण्ट बहुत ही अच्छी हो, चाहे 
बहुत ही बुरी । प्रजा की राय के खिल्मफ इस तरह की शक्ति 
काम में छाना जितना मुजिर है उतना ही, नहीं, उससे 
भी अधिक मुज़िर प्रजा की तरफ़ से, अर्थात्‌ प्रजा की राय के 
मुताबिक, उसे काम में छाना भी है। कल्पना कीनिए कि एक को 
छोडकर दुनिया भर के आदमियों की राय एक तरह की है और 
अकेले एक आदमी की राय दूसरी तरह की। यह भी कल्पना कर लीनिए 
कि उस अकेले आदमी का सामथ्ये बहुत बढ़ा चढ़ा है। तो भी दुनिया 
भर के आदमियों का मुँह बन्द कर देना उसके लिए जैसे न्याय-सं- 
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गत न होगा बैसे ही उस अकेले आदमी का मुँह बन्द कर देना दुन 
निया भर के आदमियों के लिए भी न्याय-संगत न होगा । राग्र 


किसी एक आदमी की निज की चौज़ नहीं । वह कोई ऐसा. पदार्थ 


नहीं निस्से सिफ मालिक ही का फायदा हो; नो सिर्फ मालिक ही 
के काम की हो; निसकी कीमत दूसरों की दृष्टि में कुछ भी न हो। 
राय ऐसी चीज नहीं कि आदमी को उसके अनुसार बतोव न करने 
देने से सिफ उसीका अहित हो-सिफे उसीको नुकसान पहुंचे । 
नहीं, राय एक ऐसी बहुमूल्य वस्तु है, राय एक ऐसी कीमती चीज 
है, कि उसका प्रतिबन्ध करना, अथात सर्व-साधारण पर उसके 
विदित होने के मागे को बन्द करना, मानों मनुष्य-जाति के सवेस्व को 
लूट लेना है। किसीको अपनी राय न जाहिर करने देने से जो हानि 
होने की संभावना रहती है वह बडी ही विलक्षण है| इस प्रकार 
के प्रतिबन्ध से सिर्फ वत्तेमान समय के ही आदमियों को हानि नहीं 
पहुंच सकती; किन्तु होनेवाली संताते को भी हानि पहुंचने का डर 
रहता है | फिर यह भी नहीं कि जो लछोग एक राय के हैं उन्हीं- 
को हानि पहुँच सकती हो; नहीं, जिन छोगों की राय भित्र है उ- 
नहींकी सबसे अधिक हानि होती है । क्योंकि, यदि राय सही है, 
यदि मत सच्चा है, तो झूठे को छोड़कर सच्चे मत को स्वीकार क- 
रने का मौका जाता रहता है। और यदि मत झूठा है, यदि राय 
गरुत है, तो वादविवाद में झूठे और सच्चे का मुठभेड होकर, सच्चे 
की जीत होने से, उसके विषय में चित्त पर जो पहले से अधिक 
असर होता है, ओर उसकी पहचान जो पहले से अधिक स्पष्ट हो 
जाती है, उस लाभ से हाथ धोना पड़ता है । इस छाम को कम 
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न समझना चाहिए | कोई सम्मति-कोई राय-यदि प्रकट की जाने 
से रोक दी जाय तो उसके प्रतिकूल पक्षवाल्लों की भी हानि होती 
है; अनुकूल पक्षवालों की तो होती ही है। 

यहां पर इन दोनों पक्षों के विषय में जुदा जुदा विचार करने 
की जरूरत हैं; क्योंकि हर एक लिए जिन दलीलों से काम लेना है 
वे भी जदा जदा हैं। इस बात को हम कभी विश्वासपूर्वक नहीं 
कह सकते कि निस्॒ राय-निस सम्मति-के प्रकाशन को रोकने की. 
हम चेष्टा कर रहे हैं वह झूठी है। और यदि हमको इसका विश्वास 
भी हो जाय कि वह झूठी है तो भी उसे रोकने से हानि जरूर होती 
है। यह ऊपर कहा ही जा चुका है। 

अच्छा, पहले, में पहली बात का विचार करता हूं । सम्भव है 
कि जिस राय को अधिकार के बल पर-हुकूमत के ज्ञार पर-अ- 
थांत्‌ बलात्कार से दबाने की चेष्टा की जा रही है वह सत्य हो। 
उसे दबाने या रोकने की इच्छा रखने वाले उसकी सत्यता को 
जरूर ही अस्वीकार करेंगे; उसे वे जरूर ही झूठ ठहरावेंगे । इसमें 
कोई सन्देह नहीं; और यह कोई नई बात भी नहीं। पर वे इस 
बात का दावा नहीं कर सकते कि वे अश्रान्तिशील हैं; अथौत्‌ वे 
कभी गलती नहीं करते; उनसे कभी मल नहीं ,होती । उनको इ- 
सका अधिकार नहीं है, उनको इसका मजाज़ नहीं है, 
कि मिस बात का सम्बन्ध सारी दुनिया से है उसका फेसला 
वही कर दें; अथीत्‌ दुनिया भर की तरफ से वही न्यायाधीश 
का काम करें; और बाकी सबको उसके हानि-लाभ का 
विच्र करने से रोक दें । यदि कोई यह कहे कि जिस बातकी 
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विवेचना का छोप्‌ करने या उसे दबाने की कोशिश की जा रही 


है उसका छोप करने या उसे दबाने की इच्छा रखनेवाले उसे 


झूठ जानते हैं; इसी लिए वे उसकी विवेचना की जरूरत नहीं स- 
मझते; तो मानो वे इस बात को कुब॒ल करते हैं कि उनका साधा- 
रण निश्चय और सन्देहहीन निश्चय एक ही चीज है। अर्थात्‌ य- 


कीन और यकीन कामिल में कोई भेद ही नहीं है-निस निश्चय में 


सन्देह का अत्यन्ताभाव रहता है उसमें और मामूली निश्चय में कोई 
अन्तर ही नहीं है । अथवा यह कि जिस बात को वे सन्देहहीन स- 
मझंते हैं उसे सारी दुनिया भी वास्तव में सन्देहहीन समझती है । 
विचार, विवेचना, आलोचना, तकरीर या बहस को बिलकुल 
ही बन्द कर देना मानो प्रमादहीन, निर्श्नान्त, अस्खलितिबुद्धे या 
अचूक होने का दावा करना है। अतएव इस बात का खण्डन करने के लिए, 
कि किसीकी कुछ न सुनकर किसी बात की विवेचना को बन्द करना बड़ी 
भारी भूल है, यही दलील काफी है। जो प्रमाण यहांपर दिया गया 
है वही बस है। यह प्रमाण यद्यपि एक साधारण प्रमाण है- यह 
दलील यद्यपि एक मामूली दलील है- तथापि इसके साधारण या 
मामूली होने से इसकी कीमत कम नहीं हो सकती । 

जब लोग किसी बात का विचार तात्तिक या शास्त्रीय दृष्टि से 
करते हैं तब वे अपनेको जितना श्रान्तिशील, स्खलितब्ुद्धि या स- 
चुक समझते हैं उतना व्यावहारिक दृष्टि से उसका विचार करते 
समय वे नहीं समझते । यह अफसोस की बात है | हर आदमी 


: यह जानता है के मैं आान्तिशील हूं; मैं गलती कर सकता हूं; मैं 


भूल सकता हूं; तथापि बहुत कम आदमी उस आन्तिशीलता से 
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बचने के लिए कोई पेशबन्दी, पूवोचेन्ता या प्रबन्ध करने की जरूर॑ते 
समझते हैं । बहुत कम आदमियों के मन में यह बात आती है 
क जिस विषय में उनको कोई सन्देह नहीं है, अथात्‌ निसे वे 
निश्चित जानते हैं, वह, सम्भव है, उनकी आन्तिशीलता का ही उ- 
दाहरण हो। जो राजे स्वेच्छाचारी हैं अथीत्‌ जिनको किसी तरह 
का प्रतिबन्ध नहीं है; या जो लोग खुशामद करनेवाले से घिरे 
रहते हैं; या मिनकी आदत बेहद आहत होने की पड़ जाती हे 
उनको, बहुधा सब विषयों में, यह निश्चय रहता है कि जो कुछ 
थे कहते हैं वह सर्वथा सच है। यह उनका दुर्भाग्य है। पर, कुछ 
लोग ऐसे हैं जो उनसे अधिक भाग्यशाली हैं; जिनकी स्थिति कुछ 
अच्छी है। ऐसे आदमियों को कभी कभी अपनी राय के खिलाफ 
विवेचना या बहस सुननेका मौका मिलता है। यदि उनकी राय- 
उनकी सम्मति-गलूत होती है तो उसके विषय में दूसरोंकी की हुई 
समालोचना सुनकर उसे दुरुस्त कर लेने की उन्हें आदत रहती 
है। यह नहीं कि इस तरह की समालोचना सुनने की उन्हें बिल- 
कुछ ही आदत न हो । ऐसे आदमी अपनी सिर्फ उन्हीं बातों को 
निर्विवाद, निश्चित और सच्ची समझते हैं जो बातें उन लोगों 
की बातों से मेल खाती हैं निनका आदर करने की उन्हें 
आदत पड़ रही है या जो उन्हें हमेशा पेरे रहते हैं। 
क्योंकि केवल अपनी बुद्धि, या अपने ज्ञान, या अपनी 
विचारणा पर आदमी का विश्वास जितना कम होता है उतना ही 
संसार की प्रमादहीनता या निम्रेमता पर उसका विश्वास अधिक 
होता है । यह एक साधारण नियम है। और हर आदमीका संसार 
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उतना. ही समझना चाहिए नितने से उसे काम पड़ता है। संसारक्के 
निस हिस्से से उसका सम्बन्ध है वही उसका संसार है। अर्थात्‌ 
उसका दरू, उसका धम्मे, उसका पन्‍थ, उसकी जाति-यही उसका 
संसार है । नो आदमी जिस युग या निस्र॒देश में रहता है 
वह यदि उसे ही दुनिया मानता है, अर्थात्‌ “दुनिया "या 
“ संसार ” शब्द का वह उतना ही व्यापक अर्थ समझता है, तो 
वह उसी परिमाण में उदारचरित या विशालचेता कहा जा: सकता 
है। दूसरे युग, दूसरे देश, दूसरे पन्‍्थ, दूसरे धर्म्म, दूसरे पक्ष और 
दूसरी जाति के आदमियों की राय मेरी राय से बिलकुल उल्टी थी,. 
या अब भी उल्टी है, यह माछृम हो जाने पर भी, अपनी राय 
के विषय में आदमी का विश्वास जरा भी कम नहीं होता | वह 
समझता है कि जिस बात को सब लोग निश्नोन्‍्त कहते हैं; जिसे 
सब लोग ठीक बतलाते हैं; वह अवश्य ही निश्नीन्‍्त होगी; वह 
अवश्य ही अचुक होगी । जिन लोगों की राय वैसी नहीं है उन- 
की दुनिया की वह कुछ परवा नहीं करता । अर्थात्‌ अपनी राय को 
सही और उनकी राय को गलत साबित करने की वह जरूरत ही 
नहीं समझता । जिसकी वह अपनी दुनिया समझता है सिर्फ 
उसी की राय का वह खयाल रखता है। उसके मन में यह बात 
कभी नहीं आती के किसी एक संसार-किसी एक दुनियाके मत- 
पर विश्वास करना पे इत्तिफाक की बात है, सिफि एक आकसिक 
घटना है। अथांत्‌ देवयोग से उस संस्तार में पैदा होने या रहने 
ही के कारण वह उसकी सम्मति पर विश्वास करता है। यहा 
पर संसार से मतऱ॒ब सिर्फ उस देश या समाज से है जहां: 


बट स्वाधीनता-- 


आदमी पैदा होता या रहता है । क्योंकि वह अपने ही देश या 
समाज की राय को जगत्‌ की राय समझता है। इस तरह जगत्‌ 
को बहुत ही परिमित अभ में व्यवहार करने से दुनिया में सैकड़ों 
जगत्‌ हो सकते हैं । उन्हीसे यहां अभिप्राय है । आदमी इस बात 
का विचार नहीं करता कि जिन कारणोंसे लन्दन में वह क्रिश्वियन 
हुवा उन्हीं कारणेंसि पेकिन में वह जुध था कन्फूशियन परम्मे 
का अनुयायी होता । वह कभी इस तरह की शजड्ढा ही नहीं 
करता । तथापि व्यक्ति-विशेष जैस भूल कर सकता है-एक आदमी 
से मैंस गलती हो सकती है-वैसे ही एक युग, एक उस, वा 
एक पीर्कीसे भी भूल हो सकती है। यह बात स्वयांपिद्ध है; और, 
आवश्यकता होने पर, मितनी दलीलों से चाहिए उतनी से साबित 
भी की जा सकती है । हर युग या पुछ्त के बहुत से मत ऐसे 
थे जो अगली पुश्त के लोगों को श्रांतिमूडक या झूठे ही नहीं किन्तु 
असज्ञत, बुद्धिविरुद्ध और अनर्थक माढूम हुए हैं । इस बात का 
गवाह इतिहास है। और यह भी निश्रोन्त है-इसमें भी सन्देह 
नहीं है-कि पहले जमाने की बहुतसी बांते जैसे इस समय कोई 
नहीं मानता वैसे ही बहुतसी बाते, जो इस समय सबको मान्य हो 
रही हैं, आगे न मानी जायंगी । रे 

सम्भव है कि जो दलीलें यहां पर पेश की गई-जिस तरह के 
विचार यहां पर प्रकट किये गये-उनके विरुद्ध लोग कुछ कहें । 
विरोधियों की दर्ीकें शायद इस तरह की होंगी । अपनी बुद्धि के 
अनुसार, अपने मनोंदेवता पर विश्वास करके, अपनी ही जिम्मेदारी पर 
'निस तरह अधिकारी पुरुष और बातों को करते हैं उसी तरह किसी 
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आमक मत या किसी गलत राय का प्रतिबन्ध भी यदि वे करें तो 
उन पर अधिक अप्रमादशीछुत्व दिखलाने का दोष नहीं आ सकता | 
अर्थात्‌ और बातों को करते देख जब छोग अधिकारियों को अश्रा- 
न्तिशील नहीं कहते, तब किसी अनुचित मत के प्रचार को रोकने 
के सम्बन्ध में भी वे वैसा नहीं कह सकते। दोनें प्रकार के कार्मो 
में आन्तिशीरत्व, अथीत्‌ गलती करने का स्वभाव, एक्सा है। 
फिर शिकायत क्‍्यें ? किप्ती बात के सम्बन्ध में हाक्रिपर छोग जो 
निश्चय करते हैं वह वे इस लिए करते हैं कि आदमी उसका 
सदुपयोग करके उससे फायदा उठावें | सम्भव है कि उसका उन 
पयोग करने में-उसे काम में छाने में-छोग भूछ करें। तो क्या इस 
भल के डर से छोगों से यह कह देना चाहिए कि वे उप्तका बिल- 
कुल ही उपयोग न करें ? जो बात मुनिर, हानिकर या घातक मा- 
ल्म होती है उसे रोकने की कोशिश करना अप्रमाद्शीछ होने का 
चिह्न नहीं है । किसी बुरी बात को रोकने से यह नहीं जाहिर 
होता कि रोकनेवाछा यह दावा करता है कि उससे कभी गलती 
नहीं होती । किन्तु उससे इतना ही अथ निकलता है कि यद्यपि वह 
प्रमादशील है, यद्यपि उससे मल होती हैं, तथापि अपनी समझ के 
अनसार जो निश्चय छामकारक जान पड़ता है उसके अनुसतार व्य- 
वहार करना उसका कर्तव्य है, उस्तका धर्म है, उसका फरन है। 
इस डर से कि उसके निश्चय, उसके मत, उसकी राय मे भूल 
होना सम्भव है, यदि वह उसके अनुसार कभी कोई काम ही न 
करे, तो क्या वह अपने हित की बातों ,की तरफ बिलकुल द्वी ध्यान 
न दे और अपने कर्तव्यों को बेकिये हुए पड़े रहने दे ! भूल करने 


डे 


५० स्वाधीनना- 


के डर का अत्यन्तामाव कभी होने का नहीं । तो क्या आदमी च- 
पचाप बेठा रहे ? प्रमादशीलता का यह आक्षेप-गढुती करने का 
यह उज़-सब बातें के विषय में किया जा सकता है । इसलिए 
जब इस आश्षेप की व्याप्ति सभी बातों में ढंढ निकाली जा सकती 
है तब किसी विशेष बात में इसकी व्याप्ति न्यायसह्गत, सप्रमाण, 
यी अखण्डनीय नहीं मानी जा सकती । अर्थात्‌ ऐप्ती स्वेब्यापक 
आपत्ति किसी भी काम में उचित नहीं समझी जा सकती । गवी- 
मेण्ट का, और हर आदमी का भी, धर्म्म है कि वह यथासम्भव 
सच्चा निश्चय करे, पर करे बहुत समझ बझकर । और जब तक उ- 
सके सच्चे होने का पुरा विश्वास न हो जाय तब तक उसे लोगों पर 
न लादे-अथीत्‌ उसके अनुसार काम करने के लिए छोगों को ला- 
चार न करे । परन्तु जब उसे इस बात का दृढ़ विश्वास हो जाय 
की कोई निश्चय या कोई मत सच्चा है तब यदि वह उसके अन- 
सार बतोव न करे तो वह निरी कापुरुषता है-कोरी नामर्दी है। 
जिस बात के करने को आत्मा गवाही नहीं देती, जी नहीं चाहता, 
उसे करना डरपोकपन या कायरता के सिवा और क्‍या कहा जा 
सकता है ? ऐसा काम हरगिज़ मनोनुकूल नहीं; हरगिज आत्मान- 
रूप नहीं। पहले लोग कम ज्ञानसम्पन्त और कम समझदार थे। 
इसलिए उन्होंने बहुत सी बातें। को, निन्‍्हें हम अब अच्छा समझते 
हैं, नहीं प्रचलित होने दिया; उनके प्रचार में उन्होंने विध्न डाल्य-। 
इस बुनियाद पर, इस समय, जिन बातों का प्रचार इस लोक और 
परलेक में भी आदमियों के लिए लोग विश्वासपूर्वकः सचमुच ही अ- 
निष्टकारक या बुरा समझते हैं उनको न रोकना नामर्दी का 
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काम नहीं तो क्‍या है? यदि यह कहा जाय ॥फ़िजो 
भूलें पुराने जमाने में लोगों ने की हैं वे हम न करें, इसलिए हमें 
सचेत रहना चाहिए तो ऐसी और भी तो बहुतसी बातें हैं निनके 
विषय में यही दलील पेश की जा सकती है । पुरानी गवनेमेण्टों ने 
कितने ही विषयों में भूलें की हैं; पर वे विषय इस समय त्याज्य 
नहीं समझे जाते | उदाहरण के लिए उन्होने बहुतसे ऐसे कर 
ल्गाये जो अनुचित थे और बहुतसी ऐसी छड़ाइयां छुडीं जो 
बेफायदा थीं-अन्यायपूर्ण थीं। तो क्या कर लगाना अब हम 
बिलकुल ही बन्द कर दें; और, चाहे कोई जितनी छेड़ छाड करे, 
उससे क्‍या अब हम लडाई करें ही नहीं ? आदमियों की, और 
गघनेमेण्ट की, जितनी शक्ति हो उसका सबसे अच्छा उपयोग 
करना चाहिए । पूरा निश्चय, स्वेथा निःसन्देह निश्चय, या यकीन- 
कामिल कोई चीज नहीं । पर आदमी के सांसारिक काम चला लेने 
भर के लिए जितनी निश्चयात्मकता, जितनी असन्दिग्धता, या 
जितनी अप्रमादशीलता दरकार है उतनी संसार में अवश्य काफी है। 
मतरूब भर के लिए वह जरूर विद्यमान है । अपने निर्वाह 
के लिए--अपने कर्तव्यों को पूरा करने के लिए-अपने मत या अपने 
निश्चर्यों को सच मानने में कोई हानि नहीं | अथवा यों कहना 
चाहिए कि उन्हें सच माने बिना काम ही नहीं चल सकता; उन्हें 
सच मानना ही पड़ता है। अतएव जो बार्ते हमको झूठ और 
हानिकारक जान पड़ती हैं उनके प्रचार द्वारा बुरे आदमी यदि 
समाज को बिगाड़ना चाहें और हम उनको रोकें, तो यह हरागेज 
न समझना चाहिए कि हम अभ्रान्तिशील होने का दावा करते हैं । 








हम सिर्फ इतना ही करते हैं जितना करना हम अपना फजे समझते 
हैं; और ऐसा करने में, जो कुछ हम ऊपर कह आये हैं, उससे 
हम जरा भी आगे नहीं जाते । 

इसका जबाब यह है कि इस प्रकार का प्रतिबन्ध करना, अथीत्‌ 
इंस तरह के निश्चय पर विश्वास करके कोई काम करना औचित्य 
की सीमा के बाहर जाना हे-मुनासिबर हद के आगे बढ़ना है।जो 
बात खण्डन के लिए बहुत मौके देने पर भी खण्डित न होने से 
सच मान ठी जाती है वह, ओर खण्डन के लिए मौका ही न देने 
पर जो सच मान ली जाती है वह, इन दोनों में बडा अन्तर है। 
उचित यह ह कि हम अपनी सम्मति का खण्डन करके उसे झूठी 
ठहराने के लिए लोगों को पूरी स्वाधीनता दें । ऐसा करने पर यदि 
वह प्रमाणपूर्वक खण्डित होने से बच जाय तो हम उसे सच और 
युक्तिसगंत माने ओर तभी हम उसका उपयोग करें। जब तक 
इस शर्त के मुताबिक काम नहीं किया जायगा; जब तक इस नियम 
के अनुसार कारखाई नहीं होगी; तत्र तक झूठ और सच का निणेय 
भी न होगा । छोगों को इस बात का विश्वास दिलाने के लिए कि 
अमुक बात सच, अतणव न्याय्य है, यह शर्त सबसे प्रधान है । सारा 
दारोमदार इसी पर है | यदि हम अपनी राय,अपनी सम्मति या अपने 
निश्चय का खण्डनमण्डन करके, उसे झूठ या सच साबित करनेके 
लिए, किप्तीको मौका न दें तो जिसे ईश्वर ने बुद्धि दी है उसे 
और किसी तरह इस बात का पूरे तौर पर विश्वास कभी न होगा 
के जो कुछ हम कहते हैं वह सही है । 

जब हम आदमियों की सम्मतियों के झतिहास का विचार करते 
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हैं, अर्थात्‌ इस बात को सोचते हैं के, समय समय पर, आदमियों के 
खयाछात किस तरह बदलते गये; अथवा, जब हम इस बात पर 
ध्यान देते हैं कि आदमियों के बतीव में कैसे कैसे परिवर्तन होते गये, 
तब हमारे मन में यह बात आती है कि क्या कारण है जो लोगों के | 
खयालात और आचरण जैसे हैं उससे आधिक खराब नहीं हो गये? ह 
आदमियों ने जो इन बातों को बिगडने से नहीं बचाया उसका 
कारण आदमियों की समझ या बुद्धि हरागेज नहीं। क्योंकि 
जो बात स्वयंसिद्ध नहीं है, अर्थात्‌ बहुत ही स्पष्ट होने के कारण 
निमके सूक्ष्म विचार की जरूरत नहीं है, उसे छोड़कर और सब 
बातों को समझने और उनके सम्बन्ध में योग्यायोग्य विचार 
करने वाला यदि कहीं सो में एक है तो निन्नानवे ऐसे हैं जो 
उन बातों को बिलकुल ही नहीं समझते और उनके विषय में विचार 
करने की योग्यता बिलकुल ही नहीं रखते हैं । अच्छा, सो में उस 
एक की योग्यता भी बहुत बढ़ी चढ़ी नहीं; वह भी अन्यसापेक्ष्य 
है; वह भी दूसरे की सहायता का मुहताज हैं । पुराने जमाने में 
हर पीढ़ी के कितने ही नामी आदमियों के कितने ही निश्चय, 
इस समय, श्रान्तिमूलक प्रिद्ध हुए है-भूलों से भरे हुए प्रमाणित 
हुए हैं। उन्होंने खुद बहुतसे काम ऐसे किये या दूसरों के द्वारा 
किये गये बहुतसे ऐसे काम मंजूर कर लिए, निनको इस समय, 
कोई भी न्यायसंगत नहीं कहता; कोई भी उचित नहीं बतलाता। 
फिर क्‍या कारण है जो, इस समय, सब कहीं युक्तिपृण मर्तों और 
युक्तिपृण व्यवहारों की इतनी अधिकता है? अर्थात्‌, क्यों छोग 
उन्ही बातोको अधिक पसन्द करते हैं-क्यों उन्हीं व्यवहारों को 
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अच्छा समझते हैं-जो युक्तिपुण न्यायसज्ञत या उचित जान पड़ते 
हैं? इस तरह के विचारों की अधिकता का कारण, मेरी समझ में, 
मनुष्यके मन का एक धर्म्म विशेष है। अर्थात्‌ मनुष्य के मनका 
स्वभाव या झुकाव ही ऐसा है कि उसे युक्तिसज्गञत बातें अधिक 
अच्छी लगती हैं। बुद्धिमत्ता और न्यायशीलता के सम्बन्ध में 
जितनी बातें आदमी में अच्छी देख पडती हैं उन सबका भी कारण 
मनुष्यका धम्म-विशेष या स्वभाव-विशेष है । यदि आदमियों की 
दशा बिलकुल ही नही बिगड गई; यदि उनका आचरण 
बिलकुल ही भ्रष्ट नहीं हो गया; तो इस तरह के धर्म्म की अधिकता 
का होना स्वाभाविक बात है । इस धर्म्म या इस स्वभाव का 
नाम मिथ्यात्वसंशोधन है। अपनी भूलें को दुरुस्त करनेकी तरफ 
मनुष्य की प्रवृत्ति आप ही आप होती है | मतलब यह कि विचार, 
विवेचना और तजरुबा के द्वारा अममूलक बातोंका संशोधन करने 
कौ योग्यता मनुष्य में स्वभावसिद्ध है । आंतिमूलक बातों का संशो- 
धन या निराकरण सिर्फ तजरुबे ही से नहीं हो सकता। उसके 
लिए विवेचना ओर विचार की भी जरूरत रहती है। विना विचार 
किये-विना विवेचना किये-यह नहीं जाना जा सकता कि तजरुबा 
किस तरह काम में छाया जाय । अर्थात्‌ यदि खूब विवेचन न हो 
तो यह बात अच्छी तरह ध्यान में न आवे कि जो तजरुबा हुआ 
है उससे किप्त तरह फायदा उठाया जाय और उसकी किस तरह 
योजना की जाय । आन्तिमूलक बातें और व्यावहारिक रीतियां तज- 
रुवा और विवेचना के जोर से धीरे धीरे दूर हो जाती हैं । परन्तु 
मन पर थोडा भी प्रभाव अर्थात्‌ असर पैदा करने के किए तजरुने 
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से सम्बन्ध रखनेवाली दलीलों को मन के सामने जरूर लाना चाहिए । 
| ऐसी बाते बहुत ही थोडी हैं जिनका मतलब विना विवेचना, टीका 
या स्पष्टीकरण के समझ में आ सकता है। इससे आदमी के मनोनि- 
श्वय या भलेबुरे के समझने की शक्ति में भूल होने पर उसके निस 
धम्म॑ के द्वारा उसका सुधार, निरसन या निराकरण किया जा सकता 
है सारा दारोमदार उसी पर है। उस मनोनिश्चय का सब बल और 
सब महत्त्व उसी स्वभावसिद्ध मनुप्य-धम्मे पर अवरूम्बित है। अत- 
एवं उस मनोनिश्चय को भ्रम में पडने से बचाने के लिए अनुभव 
और विवेचनारूपी साधन आदमीको हमेशा अपने पास तैयार रखने 
चाहिए । तभी उस निश्चय पर विश्वास किया जा सकेगा; अन्यथा 
नहीं । किसी आदमीका निश्चय, निर्णय या मत यदि विश्वसनीय है 
तो क्यों ? क्योंकि अपने निगय और अपने आचरण की समालेचना 
सुनने को वह हमेशा तैयार रहता है, क्योंकि जो कोई उसके 
खिलाफ कुछ कहता हैं उसे वह बुरा नहीं समझता । क्योंकि अपने 
चाल्चलन और खयाछात की आलोचना या थीका में जो कुछ ग्राह्य, 
न्याय्य या उचित जान पडता है उससे वह छाभ उठाता है; और जो 
आन्तिमूलक या गलत जान पड़ता है उस पर वह विचार करता है 
और मौका आने पर अपनी भर्ले वह औरों को स्पष्ट करके बतलाता 
भी है। क्योंकि वह यह समझता है कि दुनिया में किसी चीन का 
परा परा ज्ञान प्राप्त करने का सिफ एक यही मार्ग है कि नितने 
आदमी अपने मत के विरुद्ध हों उनके कथन को, उनकी दलील को 
मनुष्य ध्यानपूनेक सुने और उन सबका अच्छी तरह विचार करे। 


आजतक जितने ज्ञानवान हुए हैं उन्होंने इस तरीके के सिवा किसी 


जञ 
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और तरीके से ज्ञान नहीं सम्पादन किया; उनको जो कुछ अक्ल 
मिली है इसी तरह मिली है। सच तो यह है कि किसी दूसरे मरे 
से, किसी दूसरी तरकीब से, किसी और तरीके से, सन्ञान, बुद्धि- 
मान या अक्लमन्द होना आदमी के लिए मुमक्रिन ही नहीं । अपनी 
राय का औरों की रायसे मिलान करके उसका शोधन करने और 
उसे पृर्णावस्था या कमाल दरजे को पहुंचाने की धीरे धीरे आदत 
डालने से ही अपनी राय के अनुसार काम करने में आदमी को 
किसी तरह का संशय या सझोच नहीं होता। यही नहीं, 
किन्तु अपनी राय के सच्ची होने के सप्रमाण विश्वास का 
वही दृढ आधार होता है। अर्थात्‌ अपने मत का दूसरों के मत से 
मुकाबला करके उसका संशोधन कर लेना मानों अपने मत के सच्चे 
होने की नीव को खूब मजबूत कर लेना है। क्योंकि अपने मत, 
निश्चय या निणय के विरुद्ध जितने आल्षेप स्पष्ट रूप से हो सकते 
हैं वे सब मालूम हो जाते हैं; आल्षेपों और प्रतिबन्धों को रोकने की 
कोशैश न करके उनके रास्ते को खुला रखने और उनके अनुसार 
अपने मत का संशोधन करने से विरोधियों को कुछ कहने के लिए 
जगह नहीं रह जाती है; और जहां कहीं जिस किसीकी उक्ति में 
जो कुछ जानने छायक होता है वह जानकर उससे फायदा उठा. 
लिया जाता है। अतएव, निस् आदमी या जिस जनसमुदाय ने 
अपने मत या अपने निश्चय को इस तरह की कसौटी पर नहीं 
कसा उसके किये हुए निर्णय की अपेक्षा अपने निणेय या अपनी 
सारासार बुद्धि को अधिक विश्वसनीय और अधिक प्रामाणिक मान 
लेने का हक या अधिकार आदमी को प्राप्त हो जाता है। 
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दुनिया में जो सबसे अधिक बुद्धिमान हैं और जिनको अपने 


मत, निश्चय या निर्णय को सबसे अधिक विश्वसनीय मान लेने का 
अधिकार है वे भी जब अपनी राय को ऊपर बतलाई गई कसौटी 
पर कसने की ज़रूरत समझते हैं, तब, यदि, हम, थोड़े बुद्धिमान्‌ 
और बहुत मूर्खों के समुदाय से बने हुए समाज की राय को वैसी ही 
कसौटी में कसने की जरूरत समझते हैं तो क्‍या बुरा करते हैं! 
क्रिश्चियन धर्म्म में रोमन-कैथलिक-सम्प्रदाया सब सम्प्रदायों से 
अधिक अनुदार है-अर्थात्‌ मतभेद को वह बहुत ही कम बरदास्त 
करता है। इस सम्प्रदाय में जब कोई साधु मरजाता है तब एक 
जल्सा होता है। उसमें यह विचार किया जाता है कि उस 
मेरे हुए साधु को महात्मा की पदवी देना चाहिए या नहीं । 
उस समय जो आदमी इस तरह की पदवी देने के खिलाफ कुछ 
कहता है उसे इस सम्प्रदाय के अगुवा “शैतान का वकील ” कहते 
हैं। पर वे छोग इस मौके पर, “शैतान के वकील” की भी बातों 
को चुपचाप सुन छेते हैं । इससे यह सूचित होता है कि आदमी 
चाहे जितना पुण्यात्मा या पवित्र हो, जब तक उसके कृत्यों। पर 
उसके पाप-पुण्य पर विचार नहीं होता, और उसके विरोधी जो 
कुछ उसके खिल्यफ कहते हैं उसे सुनकर उसका निर्णय नहीं कर 
लिया जाता, तब तक उस पुण्यशील पुरुष की गिनती भी महात्माओं 
में नहीं होती | देखिए, न्‍्यूटन कितना बडा दाशनिक और ज्ञानी 
था । पर उसके वैज्ञानिक और शास्त्रीय सिद्धान्तों पर छोग यदि 
आत्षेप न करते और उनकी खूब समालोचना न होती तो वे, इस 
समय, नितने अखण्डनीय और मितने सच्चे माढूम होते हैं उतने 


हक >> 
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हरगरिज़ न माठम होते; और आदमी उन पर उतना विश्वास हर- 
गिज् न करते नितना वे इस समय करते हैं । निन बातों को हम 
अत्यन्त विश्वसनीय और सच्ची समझते हैं उनको मजनुष्यमात्र के 
सामने रखकर हमें यह कहना चाहिए कि यदि किसीमें शक्ति हो 
तो वह उनको झूठ साबित करे | हमको चाहिए कि हम हछोगों को 
आह्वान करें, हम उनको चुनौती दें, कि यदि हमारी सम्मति सदोष 
हो तो वे उसका खण्डन करें | यदि किसीने हमारी ललकार को, 
हमारे प्रचारण को न मंजूर किया अर्थात्‌ हमारी बात, को गलत 
साबित करने की न कोशिश की; या कोशिश करने पर यदि उसे 
कामयात्री न हुई, तो भी हमको यह न समझना चाहिए कि हमारी 
बात सच है; हमारा किया हुआ निश्चय विश्वसनीय है। हरगिज 
नहीं । उससे सिर्फ इतना ही सिद्ध होता है कि आदमी की जितनी 
शक्ति है उतना करने में हमने कसर नहीं की; जो कुछ सम्भव था 
वह हमने किया । अर्थात्‌ सत्य के जानने के नितने मार्म थे उनमें 
से एक की भी हमने उपेक्षा नहीं की; सत्य को अपने पास तक 
पहुँचने के नितने रास्ते थे एक को भी रोक देने का हमने यत्न नहीं 
किया । सत्य की प्राप्ति के सब दरवाजों को ख़ुछे रखने से हम इस 
बात की आशा कर सकते हैं कि यदि हमारे मत से भी अधिक सच्चा 
मत संसार में है तो जिस समय मनुष्य का मन उसे पाने का 
पात्र होगा-मनुष्य की बुद्धि उसे ग्रहण करने के योग्य होगी-उस 
समय वह आप ही आप माहछूम हो जायगा । तब तक हमको इसीसे 
सन्‍्तोष करना चाहिए कि अपने समय में जहां तक सत्यता की प्राप्ति 
संभव थी तहां तक हमने पा ली । मनुष्य प्रमादशील है; उससे 


। 
| 
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भूल होती ही है। उसे सत्यता का इतना ही ज्ञान हो सकता है 
और उस ज्ञान की प्राप्ति का सिर्फ यही एक द्वार है। ३ 

आदमी इस्त बात को तो मानते हैं कि साधारण रीते पर अप्र- 
तिबद्ध विवेचना, अर्थात्‌ बेरोक विचार करने की स्वाधीनता, का 
होना अच्छा है। इसके समर्थन में प्रमाण देने और दलीलों को 
पेश करने की भी वे आवश्यकता समझते हैं। परन्तु आश्रय यह 
है कि सभी बातों के विषय में विचार करने की अप्रतिबन्धकता 
को वे अच्छा नहीं समझते । वे यह नहीं सोचते कि जो नियम 
व्यापक नहीं, जो नियम सब कहीं बराबर काम नहीं दे सकते, वे 
कहीं भी काम नहीं दे सकते | जो लोग यह कहते हैं कि जिन 
विषयें। में कुछ भी सन्देह है उन पर विचार करने के लिए किसी 
तरह की प्रतिबन्धक्ता न होना चाहिए | वही यह भी कहते हैं 
कि किसी किसी विशेष बात, राय, निश्चय या सिद्धान्त के विषय 
में किस्तीकी कुछ भी कहने का अधिकार नहीं । यदि उनसे कोई 
इसका कारण पूंछता है तो वे कहते हैं कि अमुक बात के सच 
होने में हमें जरा भी सन्देह नहीं है। इसलिए उसपर विचार या 
वाद-विवाद करने की हम कोई जरूरत नहीं समझते । यह और 
भी अधिक आश्वय्ये की बात है। ऐसे आदमियों के ध्यान में यह 
बात नहीं आती कि इस तरह वाद-विवाद अर्थात्‌ विवेचना को 
रोकने की चेष्टा करने में अश्रान्तिशीछता का दावा होता है। 
अर्थात्‌ किसी विशेष बात को सच मान ढेना और उसके विषय में 
किप्तीको कुछ भी न कहने देना माज़ों यह सूचित करना है कि 


हम अभ्नान्तिशीर हैं; हमको कभी अ्रम नहीं होता; हम कभी 


६० स्वाधीनता-- 


गलती नहीं करते। वे समझते हैं कि उनको कोई सन्देह नहीं; 
इसलिए किसीको सन्देह न होगा । वे उस बात या राय को इस- 
लिए निश्चित जानते हैं, क्योंकि वे उसे वैसा समझते हैं । किसी 
बात के खण्डन करने की इच्छा रखनेवाले एक भी आदमी के होते 
उसे खण्डन करने का मौका न देकर अपनी बात को सच मान 
लेना मानों यह जाहिर करना है हि, हमको, और निन छोगों की 
राय हमारी राय से मिलती है उनको, ईश्वर ने झूठ-सच का निर्णय 
करने की सनद दे रक्खी है । अतएव अपने प्रतिपक्षियों के, अपने 
विरोधियों के प्रमाण सुनने की हमें बिलकुल जरूरत नहीं । अर्थात्‌ 
सिर्फ हम और हमारे साथियों ही वो इस बात के विचार करने का 
मजाज़ है; हम और हमारे साथियों ही के इजलास में इस बात 
का फैसला हो सकता है।हम जज और हमारे साथी जज । 
दूसरा कोड़े नहीं । 

आज कल वह समय लगा है कि छोगों को विश्वास तो किसी 
बात पर नहीं; पर अविश्वास जाहिर करने में उनको डर बेतरह 
लगता है । इस समय कोई भी विश्वासपृवक यह नहीं कहता कि 
हमारा मत बिलकुल सच्चा है-जो राय हमारी है उसमें शंका करने 
को जरा भी जगह नहीं है-परन्तु लोग यह समझते हैं कि यदि 
हमारे मत निश्चित न होंगे, यदि हम विशेष विशेष बातों पर द्ढ 
न रहेंगे, तो हमारा काम ही न चलेगा; तो ससार में रहना हमारे 
लिए मुश्किल हो जायगा । आदमी यह नहीं कहते कि अमुक बात, 
अमुक राय या अमुक सम्मति निर्दोष है | इसलिए उस पर आक्षेप 
करने, उसका विचार करने,' उसके दोष दिखलाने, की जरूरत 





दूसरा अध्याय । ६१ 


नहीं । वे कहते क्या हैं कि अमुक राय, अमुक बात, या अमुक 
निश्चय से समान का फायदा है; इसलिए उसके विषय में खण्डन- 
मण्डन करते बैठना व्यर्थ है। अथोत्‌ आदमी फायदे का तो ख- 
याल करते हैं; पर झठ-सच का नहीं । कोई काई यह भी कहते 
हैं कि कुछ बातें ऐसी हितकर हैं-यहां तक हितकर कि उनके विना 
काम ही नहीं चल सकता-कि उनकी रक्षा करना, अथातू उनका 
खण्डन न होने देना, गवनेमेण्ट का उतना ही फर्ज है नितना कि 
समान के फायदे की और और बातों का छोप न होने देना है। 
बहुत आदमियों की यह राय है कि ऐसी बातें जो निहायत जरूरी 
हैं, और कर्तव्य के कामों से जिनका बहुत घना सम्बन्ध है, उनके 
सच होने के विषय में यदि पूरा पूरा निश्चय न भी हो, तो भी 
बहमत के आधार पर उनको जारी रखना और उनके अनुसार 
काम करना गवरनमेण्ट का फर्ज है। गवनेमेण्ट को उनके मुता- 
बिक कारखाई करना ही चाहिए । ऐसे मौके पर श्रान्तिशीकूता का 
खयाल करना मनाप्तिब नहीं । कभी कभी इस बात के सप्रमाण 
पघ्िद्ध करने की कोशिश की जाती है कि जो छोग यह खयाल 
करते हैं कि गवनेमेण्ट को इस तरह के हितकारक नियमों को काम 
में न लाना चाहिए वे भले आदमी नहीं | वे बहुधा इस बात को 
साफ साफ कह भी डालते हैं कि यदि तुम भले आदमी होते तो कभी 
रेसा न करते । वे यह भी समझते हैं कि ऐसे आदमियों को बुराई 
करने से रोकना, और जो कुछ वे करना चाहें उसे न करने देना, 


अन्याय नहीं । औरों के साथ ऐसा व्यवहार करना वे शायद अनु- 


चित भी समझें; पर ऐसो के साथ नहीं । 


हल लिए हक दण 


६२ स्वाधीनता- 


जो लोग ऐसा खयाल करते हैं उनकी दलीढों से यह मतलब 
निकलता है के किसी विषय के वाद-विवाद को रोक देना उसके: 
सच होने पर अवरूम्बित नहीं रहता; किन्तु उसकी उपयोगिता पर 
अवलम्बित रहता है | अथीत्‌ इस बात का विचार नहीं किया जाता कि. 
वह विषय झूठ है या सच । विचार इस बात का किया जाता है कि 
वह उपयोगी है या नहीं; उससे कुछ काम निकल सकता है या नहीं | 
और यदि कुछ काम निकलने की सम्भावना है तो उसके विषय 
में विवेचना द्वारा झूठसच के माल्म करने की अथोत्‌ किसीको 
उसके विरुद्ध बोलने देने की, जरूरत नहीं समझी जाती । 
इस तरह की कारराई करनेवाले-इस तरह अपने मन 
में सोचनेवाले-यह घमण्ड करते हैं कि इस तरकीब से वे अ- 
आरन्तिशीलता के आरोप से बच जाते हैं । परन्तु, यह उनकी 
आत्म-छाघा-यह उनकी अपने मुंह अपनी बढाई-व्यर्थ है। इन 
महात्माओं के ध्यान में यह बात नहीं आती के ऐसी दलीों से 
उनकी अभ्नान्तिशीलता एक इश्च भर भी कम नहीं होती । हां, होता 
क्या है कि उनकी अश्रान्तिशीछता अब तक जो एक बात के विषय 
में थी वह दूसरी बात के विषय में हो जाती है। क्योंकि किसी विषय 
को उपयोगी समझना भी सिर्फ राय की बात है। जिसे एक आदमी 
उपयोगी समझता है उसे सम्भव है और छोग उपयोगी न समझें । 
अतएव किसी विषय के उपयोगीपन को साबित करने के लिए भी 
विवेचना की जरूरत है। जिस तरह इसके साबित करने की जरूरत 
है कि कोई बात झूठ है या सच, उसी तरह इसके साबित करने 
की जृरूरत है कि वह उपयोगी है या नहीं | यह निर्णय विन 





दूसरा अध्याय । हरे 


विवेचना के नहीं हों सकता | ।निस बात को तुम उपयोगी समझते द 


हो उस बात के विरोधियों को यदि तुम बोलने का माका न दोगे 
और उनकी दलीों को विना सुने ही उसे उपयोगी मान लोगे तो 
अश्नान्तिशील्ता का आरोप तुम्हारे ऊपर से हरगिन नहीं हट स- 
कता । शायद तुम कहोगे कि तुमने अपने विरोधियें। को अपनी बात 
के झूठ या सच होने के विषय में बोलने की अनुमति नहीं दी; 
पर उसकी उपयोगिता या अनुपयोगिता के विषय में बोलने की अनुमति 
तो दी है। परन्तु इस बहाने से काम न चलेगा । तुम्हारी यह दढील 
कोई दकील नहीं । किसी बात, राय या सम्मति की उपयोगिता 
उसके सच्चेपन का-उसकी सत्यता का-ही एक अंश है। अर्थात्‌ 
जो बात सच नहीं है वह कभी उपयोगी नहीं हो सकती। जब 
मन में यह विचार आता है कि कोई बात विश्वास करने के छायक 
है या नहीं तब क्या यह सम्भव है कि उसके झूठ या सच होने का 
विचार मन में न पैदा होः जो मत, या विश्वास सच नहीं है 
उससे कभी फायदा न होगा; वह कभी उपयोगी न होगा। 
जिनको तुम बुरा कहते हो, यह मत, उन्हींका नहीं है; जो निहायत 
भले हैं, नो सज्जनों के शिरोमणि हैं, उनका भी है। निस॒ बात 
को तुम उपयोगी और अच्छा कहते हो वह यदि इन सज्जन-शिरो- 
मणियों को झूठ माढूम हुई तो वे उसे हरागेश कबूछ न करेंगे। 
इस हालत में यदि तुम उन पर अपनी बात को कबुरू न करने 
का इलजाम ल्गावोगे तो वे फौरन यह कह देंगे कि तुम्हारी बात 
झूठ है-तुम्हारी राय ठीक नहीं है-इसीसे वे उसे मंजूर नहीं 
करते | क्या तुम उनको ऐसा उज् पेश करने से रोक सकोगे £ 


६४ स्वाधीनता- 





क्या तुम उनका प्रतित्रन्ध कर सकीगे ? हरागिज नहीं। जो रुढि 
के दास हैं, नो रीतिरवान के अभिमानी हैं, वे अपनी राय के अन- 
कूल प्रमाण देते समय इस आल्षेप से यथासम्भव जरूर फायदा 
उठाते हैं।नित्त समय वे अपने मत के अनकल दलींलें पेश 
करते हैं उ्त समय वे उपयोगिता को सत्यता से कभी अलग नहीं 
करते । अर्थात्‌ उपयोगिता को सत्यता का अंश समझकर जो कुछ 
उन्हें कहना होता है वे कहते हैं । उपयोगिता और सत्यता को वे 
कभी भिन्न भिन्न नहीं समझते। उल्टा वे यह कहते हैं कि हमारा मत 
सच है । इसीलिए उसको जानने ओर उप्त पर विश्वास करने 
की हम इतनी जरूरत समझते हैं। इस तरह के प्रमाण देने में 
रूढ-मतवाल् का प्रतिबन्ध न करना और उनके विरोधियों को वैसे 
प्रमाण देने से रोकना अन्याय है । ऐसी काररवाई से उपयोगिता 
की दलील का उचित विवेचन-उसका न्याय-सद्भगत फैसछा-कभी 
नहीं हो सकता । जब कानून या जन-समुदाय का आग्रह किसी 
बात के सम्बन्ध में उसकी सत्यता या असतत्यता को नहीं साबित 
करने देता तब यदि उप्तकी उपयोगिता या अनुपयोगिता के 
सम्बन्ध में कोई शज्ला-समाधान करने लगा, तो छोग उसे बिलकुल 
नहीं बरदाइत कर सकते। किसी बात की सत्यता पर जब उनको कुछ 
भी कहने का मोका नहीं दिया जाता तब उसकी उपयोगिता पर वे 
क्यों कुछ सुनने लगे ? बहुत हुआ तो वे इस बात को मंजर कर 
लेते हैं कि किसी मत-विशेष-किसी खास राय-की अत्यावश्यकता 
को मान छेने या उसका घिक्कार करने से होनेवाले अपराध की 
मात्रा, हम जितनी समझते थे, उससे कम है । ह 
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.. जो बात उनको पसन्द नहीं है उसकी विवेचना करने और 
उसके विषय में साधकबाधक प्रमाण देने की इच्छा रखनेवारों को 
शेकने से बहुत नुकसान होता है। उनकी राय को-उनकी दलीणं 
को-न सुनने से बहुत अनिष्ट होने की सम्भावना रहती है। इस । 
बात के अच्छी तरह ध्यान में आने के लिए उदाहरणों की जरुरत । 
है । उदाहरण देकर विवेचना करने से यह बात और भी अधिक : 
स्पष्ट हो जायगी और ख़ब अच्छी तरह ध्यान में आनायगी । मैं, । 
इस विषय में, ऐसे उदाहरण देना चाहता हूं नो मेरे बहुत ही | 
कम अनुकूल हैं; अथोत्‌ जो मेरे बहुत ही कम फायदे के ] 
हैं। में जानबूझकर ऐसे उदाहरण चुनचुनकर देना चाहता हूँ जि- 
नकी उपयोगिता और सत्यता, दोनों ही का विरोध करनेवालो के 
खिलाफ बहुत ही मज़बूत दलीढें छोग अपने पास तैयार समझते हैं । 
थे उदाहरण, ईश्वर के अस्तित्व में विश्वास, परलोकके आत्तित्व में 
किधास और सदाचरणसम्बन्धी सर्वसम्मत बातोंपर विश्वास, ये 
ठीन हैं । इन विषर्यों पर वादविवाद करनेवाले अप्रामाणिक 
विरोधी कोबहुत फायदा रहता है । क्योंकि इन बार्तों पर 
मिनको प्रा प्रा विश्वास है ऐसे अप्रामाणिक विरोधी फौरन ही 
यह सवाल कर बैठते हैं (और जो लोग प्रामाणिकता की परवाह 
करते हैं वे अपने मन में कहते हैं ) कि “ क्या वे बांतें यही हैं 
जो तुम्हारी राय में इतनी निश्चित नहीं कि उनके विरुद्ध वाद-विवाद्‌ 
का प्रतिबन्ध कानून के द्वारा किया जाना मुनाततिब हो! ईश्वर के 
अखित्व को मान टेना क्‍या उन्हीं बातों में से एक बात है जिनकी 
लिश्रयात्मकता अथोत्‌ यथार्थता या. सत्यता कबुह कर कैना 


है| 





६६ स्वाधीनता-- 


अश्नान्तिशील होने का दावा करना है?” ऐसे सवार करनेवाले 
की आज्ञा से में यह पूछना चाहता हू कि कब मैंने कहा कि किसी 
नियम राय या सम्मति को निश्चित मान लेना ही (फिर चाहे इसका 
जो अर्थ हो ) अभ्ान्तिशीलता का दावा करना है? मैंने यह कभी 
नहीं कहा । मैं यह कहता हूं कि किसी राय या नियम के विरुद्ध 
निनको जो कुछ कहना है उनके कहने को न सुनकर उस राय या 
नियम को सबके लिए निश्चित मान लेने का जो छोग घमण्ड करते हैं 
वे मानों अश्नान्तिशील होने का दावा करते हैं। याद राखिए,नो बातें खुद 
मुझ्ते अत्यन्त निश्चित ओर अत्यन्त सच जान पड़ती हैं यदि उनके 
विषय में भी कोई वैसा व्यवहार करे, अर्थात्‌ उनके विरुद्ध किस्ीको 
कुछ कहने का मोका न दे, तो मैं उसे भी उतना ही दोषी सम- 
झूंगा, कम नहीं । किसी सम्मति या निश्चय की केवल असत्यता ही 
के विषय में नहीं, किन्तु उसके बुरे परिणाम के विषय में भी-और 
केवल बुरे परिणाम ही के विष्य में नहीं, किन्तु उसकी अधार्मिकता 
ओर अष्टता के विषय में भी-+किसीका चाहे जितना दृढ़ विश्वास हो 
ओर उस विश्वास को देश के जनसमुदाय और सहयोगियों का चाहे नितना 
आधार हो, तो भी निनकी राय वैसी है उनको उसे सप्रमाण सत्य 
सिद्ध करने का जो लछोग मौका न देंगे वे अभ्ान्तिशील्ता ग्रहण करने 
के दोष से हरगिज नहीं बच सकेंगे । उस सम्मति को नीति-विरुद्ध, अ- 
भार्मिक या भ्रष्ट कहदेने ही से अभ्रान्तिशीलता अहण करने का आरोप 
कम नहीं हो सकता; और न वह कम सदोष या कम हानिकारक ही माना 
जा सकता। इस प्रकार अश्नान्तिशील्ता अरहण करना उल्टा और मी 
अधिक अनिष्टकारक होता है । यही वे प्रसह्ल हैं मिनमें एक पुइ्त के 








दूसरा अध्याय । ६छ 
आदमी ऐसी ऐसी भयझ्डूर गलतियां करते हैं जिनका ख़याल करते 


ही अगली पुश्तवाल्लें को आश्चर्य होता है और उनके रोगटे खड़े 


हो जाया करते हैं। यही वे प्रसज्ञ हैं निनके कारण इतिहास मे 
नहुत बड़े बड़े मारके की बाते हो जाया करती हैं । यही वे प्रसक्ृ 
हैं जिनकी प्रेरणा से कानून की बलवान्‌ भुजा बड़े बड़े महात्मों 
और बड़े बंडे उदार मतों को जड़ से उखाडकर फेक देती है । इस 
बात को याद करके अपार दुःख होता है कि ऐसे ही प्रसज्ञों में पडकर 
बड़े बड़े सत्पुरुषों का-बड़े बड़े महात्मों का-समूल ही निमृलन 
होगया ! पर, हां, यह जानकर कुछ सन्तोष होता है कि उनके मर्तेकः 
कुछ अंश अब तक बाकी है। जो लोग ऐसे मतों का प्रतिवाद्‌ करते हैं, 
जो लोग ऐसे मतों की प्रतिबन्धकता करते हैं, मानो उनकी 
दिलगी करने ही के लिए वे अब तक विद्यमान हैं; मानो अपने पक्ष- 
वारलेकी युक्तियोंकोी सत्य साबित करने ही के लिए वे अबतक 
बने हुए हैं। 

इस बातकी याद दिलाने की ज़रूरत नहीं कि साक्रेट्स कौन 
था! उसे कौन नहीं जानताः उसका यश संसार में कहां नहीं 
कैश हुआ है? तथापि उस समय के समाज का जो मत क॑ 
साक्रेटिस का मत उससे जुदा था। इसलिए दोनों में विरोध उत्पन्न 
हुआ । उस समय के कानून की भी राय वैस्ती ही थी जैसी कि 
समान की थी। अयीत्‌ समान और कानून दोनोंका मत एक था। पर 
साक्रेटिस का मत उससे जुदा था। यह बात इतने महत्त्व की है कि 
इसका बार बार निक्र करना भी अप्रासंगिक न होगा। जिस देश और 


जिस समय में साकेटिस का जन्‍म हुआ उस देश और उप्त समय मैं 





कितने ही बडे बड़े आदमी होगये हैं । जो रांग साक्रेटिस से, और 
जिस समय वह हुआ उस समय से, अच्छी तरह परिचित थे उ- 
नहोंने लिख रकखा है कि साक्रेटिस सबसे अधिक नीतिमात्‌ और 
भरण्यात्मा था। यह उन लोगों की राय हुई । मेरी राय तो यह है 
के साक्रेटिस के बाद नितने सहुुणी, नीतिशील और धार्मिक पुरुष 
हुए उन सबमें वह श्रेष्ठ था। यही नहीं, किन्तु अपने अनन्तर 
होनेवाले सभी सात्विक पुरुषों के लिए वह आदशैरूप था। प्रसिद्ध 
सस्ववेत्ता छ्रेटे के मन में दरशनशासत्र-सम्बन्धिनी जो उदार प्रेरणा 
हुईं-नो उदार परिस्फृर्ति हुई-उसका कारण साक्रेटिस ही था। 
यहां तक कि उपयोगिता-तत्त्व के आधार पर जगन्मान्य तत््वज्ञानी 
अरिस्टाटल ने जो सिद्धान्त स्थिर किये उनका भी प्रेरक साक्रेटिस 
ही था। नीतिशात्र के, तथा और जितने दश्शनशात्र हैं 
उनके भी, उत्पादक या आचार्य प्ेटे और अरिस्टिटल ही हैं। 
परन्तु साक्रेट्सि को उनके गुरुस्थान में समझना चाहिए। दो हजार 
बे बीत जाने पर भी जिसकी विमल कीर्ति अब तक बराबर बढ़ती 
हो जाती है; उसे छोडकर बाकी के और जिन सब विद्वानों के 
कारण उसकी जन्मभूमि एथन्स का इतना नाम हुआ उन सबके 
कोर्ति-समूह से भी जिसकी कीर्ति अधिक उज्बल हुआ चाहती है; 
उसके बाद होनेवाले सभी प्रसिद्ध तत्त्कज्ञानियों का जो गुरु माना 
भाता है उसी साक्रेटिस पर, उसी विश्ववंध साधुपर, उसी पविज्ना- 
न्तःकरण पुरुष पर, उसीके देश-भाइयों ने दुर्नीति और अधार्मिकता 
का इलमाम छगाया; ओर उसे कचहरी में घस्ीटकर न्यायाधीश के. 
इस से उसे प्राणान्त दण्ड दिखाकर उन्होंने कछ की ! साक्रेटिस: 
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की अधार्मिकता यह थी कि देश भर जिन देवताओं को पूज्य सब- 
झता था उन पर उसका विश्वास न था। उस पर निस आदमी 
ने मुकदमा चछाया था उसका कहना तो यह था साक्रेटिस का कि- 
आस किस्ती देवता पर नहीं है। यही साक्रेटिस की अधार्मिकता हुई! 
उसकी दुर्नीति यह थी कि, छोगों की राय में, उसने अपने सि- 
द्वान्त और उपदेशोसे ऊडका के खयालात को बिगाड़ दिया था । 
साक्रेटिस पर कचहरी में मुकृदमा दायर होने पर जब उसका विचार 
हुआ तब न्यायाधीश ने उस पर रूगाये गये इलजामों के लिए उसे 
सचमुच ही दोषी पाया-ल्ेगों का विश्वास ऐसा ही है । अतण्व, उस 
समय तक के प्रायः सभी मनुष्यों में मनुष्यजाति की इझृतज्ञता का 
जो सबसे अधिक पात्र था-अधथोत्‌ सारी मनुष्य-नाति निसकी सबसे 
'जियादह अहसानमन्द थी-उसी महापुरुष, उसी महात्मा, उसी साथु 
शिरोमाणे को एक साधारण अपराधी की तरह-एक मामूली मुलजिम 
की तरह-मारडाले जाने का न्यायाधीश ने हुक्म दिया! 

न्‍्यायारुय में आज तक जितने विचार हुए हैं उनमें से साकेटिस 
को अपराधी ठहराने के विष्य में जितना अन्याय हुआ है उतनो 
और किसीके विषय में नहीं हुआ। और अन्यायों के उदाहरण 
इसके सामने कोई चीज़ नहीं। हां, एक उदाहरण और हे जो 
कुछ कुछ इसकी बराबरी कर सकता है। उसे हुए अठारह सौ वे से 
भी अधिक समय हुआ। यह उदाहरण कालवरी # नामक पहाड़ी पर 
हुआ था। निस पुरुष ( अर्थात्‌ क्राइस्ट ) से मेरा अमिप्राय हे कह 


* जेरशृशलम के पास, थोड़ी दूर पर, कालबरी नाम की एक पहाड़ी है & 
“ यहीं पर ईंसा मसीह को सूलौ दी यई थी । | 





। स्वाधीनता-+ 


ऐसा विलक्षण महात्मा था कि जिन्होंने उसके आचरण को देखा 
और जिन्होंने उसकी बातचीत सुनी उनके हृदय पर उसकी तेजस्वी 
नीतिमत्ता का ऐसा उत्तम नकृश उठ आया-ऐसा अच्छा चिन्ह 
हो गया-नकी आज लहूगभग दो हजार वर्ष से छोग उसे देवता 
मान रहे हैं, उसे सवैशक्तिमान्‌ समझ रहे हैं । पर ऐसे महापुरुष 
का बडी ही बुरी तरह से, बड़ी ही बेइज्जती से, वध किया गया । 
जानते हो क्यों उसका वध हुआ ? उसे छोगों ने धम्मीनिन्दक 
समझा! वह महात्मा आदमियों का बहुत बडा हितचिन्तक था। 
पर उन्होंने उसे नहीं पहचाना । यही नहीं, किन्त॒ वह जैसा था 
उसका बिलकुल ही उल्टा वह लोगों को माल्म हुआ | उन्होंने 
उसके साथ इस तरह का बताव किया जिस तरह का बतीव एक 
महा अधाम्मक आदमी के साथ किया जाता है। वे उसके साथ 
इस बुरी तरह से पेश आये के वे, इस समय, ख़ुद ही 
अधाम्मिक माने जाते हैं। इन महाशोचनीय घटनाओं के कारण, 
पव्शेषकरके पिछली घटना के कारण, आदमियों का दिल कभी कभी 
ऐसा क्षुब्ध हो उठता है, कभी कभी उनको यहां तक सनन्‍्ताप होता 
है, कि जिन अभागी छोगों के हाथ से ये दुष्कर्म्म हुए उनका विचार 
करते समय-उनको अपराधी ठहराते समय-वे न्याय-अन्याय को 
-बिलकुल ही भूल जाते हैं । अथात्‌ वे यहांतक कुपित हो उठते हैं 
पके अन्याय करने लगते हैं। जिन छोगों ने ऐसे ऐसे दष्कम्म किये 
ये दुराचारी या दुर्नन न थे। मामूली तौर के जैसे आदमी होते 
हैं वैसे ही वे भी थे; उनसे बुरे न थे । बुरे तो क्‍या, किन्त यह 
कहना चाहिए कि मामूली आदामयों से किसी कदर वें अच्छे थे | 
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उस समय होगों के मन में धर्म्म, नीति और स्वदेशामिमान की 
नितनी मात्रा जागरूक थी उतनी, किम्बहुना उससे भी कुछ अधिक, 
इन हतभागियों के मन में भी थी। इसलिए कोई यह नहीं कह 
सकता के अधार्मिक, दुराचारी या अनीतिमान्‌ होने के कारण यह 
इन्होंने ऐसे ऐसे जघन्य काम किये। नहीं, वे उस तरह के आदमी 
थे मिस तरह के चाहे आजकल उत्पन्न हों चाहे और कभी 
अपना जीवन निददोषरीति पर, इज्जत के साथ, व्यतीत करते हैं। 
अपने देशवासियों की समझ के अनुसार निन शब्दों के उच्चारण 
करने की गिनती उससमय घोर पाप में थी, क्राइष्ट के मुँह से 
उनके निकलते है| घृणा, भय और क्रोध से पागल होकर निस 
पुरोहित ने अपने बदन के कपड़ों को, पापनिवारण करने के लिए, 
फाडकर उनके टुकड़े टुकड़े कर डाले उसने वह काम उतना ही 
अन्तःकरणपूर्वकफ, विना किसी बनावट के; किया जितना कि, 
आज कल के अकसर सब धम्मीनिष्ठ और इज्जतदार आदमी धर्म 
और नीति सम्बन्धी बातों को सच समझकर अन्तःकरणपूर्वक करते 
हैं। उस पुरोहित के इस कर्म्म का खयाल करके, इस समय, जिन 
लोगों को कैंपकँपी छूटती है, जिनका बदन नफरत से थरथराने 
लगता है, वे यदि उस समय यहूदी होते तो वे भी ठीक वही 
करते जो उस पुरोहित ने किया । जो धर्म्मामिमानी क्रिश्यियन यह 
समझते हों कि अपने धर्म्म की रक्षा के लिए प्राण तक देने के 
लिए तैयार हुए लोगों को जिन्होंने पत्थरों से मार डाला वे उनसे 
बुरे ये-वे उनकी अपेक्षा बहुत अधिक दुराचारी थे-उनको याद 
रखना चाहिए कि जिस सेण्ट पॉल ( अथांत्‌ पॉल नाम के साधू ) 





। । स्काधीनता- 


को वे इतना पूज्य मानते हैं वह पत्थरों से उन मारनेकर्लें ही 
में सेया। 


यदि किसीका यह मत हो कि जो आदमी भृछ करता है 
उसकी भूल का प्रभाव या असर उसकी बुद्धि और उसके सदगुणों 
के अनुसार होता है, अर्थात्‌ नो जिनका अधिक बुद्धिमान और नितना 
अधिक सदगुणी है उप्तकी भूल की मात्रा मी उतनी हो अधिक होती है-तो 
मैं एक और उदाहण देना चाहता हूं,और ऐसा उदाहरण देना चाहता 
हूं, जो बहुत ही ध्यान में रखने छायक है। अपने समकालीन लोगों 
में अपनेको सबसे अधिक सम्य और सबसे अधिक सच्चरित्र सम- 
झेने का पात्र, यदे आज तकके सत्ताधारी और शत्तिमान्‌ पुरुषों- 
में से कोई हुआ है तो, रोम का शाहंशाह मार्केस # आरेलियस 
हुआ है। जितने देश सम्यता को उस समय पहुंचे थे उन सबका 
वह एकछत्न राजा होकर भी आमरण उसने अत्यन्त शुद्ध और 
निर्दोष न्याय किया। यही नहीं, किन्तु स्टोईक | सम्प्रदाय का 
होने पर भी उसका हृदय बहुत ही कोमल था। यह बात बढ़े 
आश्वयेकी है। इस बादशाह में कुछ दोष भी थे । पर वे दोष ऐसे 
थे निनसे प्रभा के कक््याण से सम्बन्ध था। अथीत्‌ प्रभा को वह 











# मार्कस ओरेलियस बड़ा न्‍्यायी, प्रजापालक और संयमी बादशाह था 
परन्तु क्रिश्चियन धम्मे का वह विरोधी था। क्रिश्षियनों को उसने बेहद सताया । 

। स्टोइक सम्प्दायवालों का सिद्धान्त यह है कि विषय-सुखों का त्याम 
करके मनुष्य को बहुत संयमपूर्षक रहना चाहिए । इस सम्प्रदाय का चलानेबाल्त 
जोनो नास्क एक प्राक विद्वान हो गया है । 


दूसरा अध्याय। छ्रे 
बहुत प्यार करता या । उसके अन्य ऐसे हैं निनमे नीतिमता और 


सदाचरणझीलता पर बहुत ही अधिक जोर दिया गया है। इस 
विषय में, पुराने अन्य में, उसके अन्य का नम्बर सबसे ऊंचा है। 
क्राइस्ट ने जो उपदेश दिंये हैं उनमें और मार्कंस आरेल्यिस के 
अन्पें में बिलकुल ही भेद नहीं है; और यदि है भी तो इतना कम 
है कि वह ध्यान में नहीं आता । आज तक जितने क्रिश्वियन बाद- 
शाह हुए हैं उन सबकी अपेक्षा यह बादशाह क्रिश्चियन कहलने 
के अधिक योग्य था। हां, प्रिफ नाम के लिए यह क्रिश्वियन न 
था। पर इस ऐसे महाधार्म्मिक बादशाह ने क्रिश्वियनों से द्रोह 
किया; उनको बेहद सताया; उनके बेहद तंग किया । उस समय 
तक मनुष्य-नाति ने नितना झञानसम्पादन किया था उस ज्ञान के 
सबसे ऊँचे शिखर पर यद्यपि वह पहुंच गया था; यद्यपि उसकी 
बुद्धि अतिशय उदार और अतिशय अनियंत्रित थी; यद्यपि उसे 
किसी तरह का प्रतिबन्ध न था; यद्यपि वह इतना सदाचारी था 
कि अपने नीति-पन्यों। में उसने क्राइस्ट की नीति का सवैधा अनुक- 
रण किया था-उसे उसने आदर्श माना था; तथापि उसके ध्यान 
अं यह बात नहीं आई कि निन सांसारिक विषयों का उसे 
इतना गहरा ज्ञान था उनको क्रिश्वियन धम्मे से फायदा ही होगा, 
नुकसान नहीं । उसको यह मारठूम था कि समाज की वर्तमान 
दशा बहुत ही बुरी है-बहुत ही शोचनीय है। तिस पर भी उसने देखा, 
अथका देखने का उसे आमास हुआ, कि समाज के कामकाज ञो 
शुद्चल-बद्ध चढ़े जा रहे हैं. और समान की हालत पहले से नो. 
जुरी नहीं हो गई, उसका एक मात्र कारण पूज्य माने ग्रये देक- 


न कल फपनके + 
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छए स्वाधीनता--- 


साओं पर मनुष्यों की श्रद्धा और भक्ति है। अथोत्‌ यदि आदमी 
देवताओं पर भक्ति और श्रद्धा न रखते तो समाज, प्रजा या सब 
साधारण आदमियों की हाठत खराब हो जाती और उनके काम- 
काज में विन्न आ जाता । उसने समझा कि मैं मनुष्य-जाति का हूं। 
इस लिए मेरा यह धम्मे है के मैं मनुष्य-समुदाय में मे बना 
रक्‍्खं; सबको एक श्रृद्डुला में बांधे रहूं; अलग अलूग टुकड़े टुकड़े 
न होने दूं । उसकी समझ में यह बात न आई कि यदि समान 
के पुराने बन्धन तोड दिये जांयगे तो सारे समाज को संयुक्त, 
जथांत्‌ श्रद्ड॒ला-बद्ध, करने के: लिए नये बन्धन फिर किस तरह 
तैयार होंगे । क्रिश्वियन धर्म्म का उद्देश पुराने बन्धनों को तोड़ 
देने का था; यह बात साफ जाहिर थी; छिपी हुईं न थी। इससे 
मांस आरेलियस ने यह समझा कि इस नये धर्म को स्वीकार 
तो कर सकते नहीं; अतएव उसका उच्छेद करना ही उचित है। 
क्रिश्चियन धर्म्म उसे सच्चा और ईंश्वर-निर्म्मित नहीं मालूम हुआ। 
जो देवता, अथीत्‌ जो क्राइस्ट, शूल्वी पर चढाकर मार डाछा गया 
उसके आश्वय्येकारक चरित पर उसे विश्वास नहीं आया। उसके 
ध्यान में यह बात भी नहीं आई करे जिस क्रिश्वियन धर्म्म की 
दीवार एक बहुत ही अच्छे आधार पर खड़ी की गई है, मिस पर 
उसे ज़रा भी विश्वास नहीं है, और जिसने अनेक वि्नों का उल्लं- 
घन करके भी अपने उद्देश को पूरा किया है, वह संसार का 
युनरुज्वीवन करने में समर्थ या साधनीभूत होगा । इसीसे उस अ- 
त्यन्त कोमल स्वभाव और अत्यंत उदार तत्तजज्ञानी राना ने, अपना 
परम कर्तव्य समझकर, क्रिश्वियन धर्म्म के उच्छेद किये जाने का 
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हुक्म दिया। मैं समझता हू कि संसार भर के इतिहास 'में 
अह घटना सब से अधिक हंदयद्रावक है । इस बात 
को याद करके सख्त रंज होता है कि जो क्रिश्वियन धम्मे 
कान्सुटंटाइन बादशाह के समय में जारी हुआ वह यदि मार्क्स 
आरेलियस के उदार राज्यशासन में जारी हो जाता तो उसकी वत्ते- 
मान अवस्था और ही तरह की हो गई होती-उसमें आकाश-पाताह 
का अन्तर हो गया होता । परन्तु, नितने प्रमाण इस बात के दिये 
जा सकते हैं कि क्रिश्चियन धम्मे के विरुद्ध उपदेश देनेवालें को 
सजा देना इस समय उचित है, उतने ही प्रमाण मार्कस 
आरेडियस के समय में, रोम के प्रचलित धर्म्म के निन्दक 
क्रिश्वियन धर्म्म के प्रचारकों को सज़ा देंने के अनुकूल भी 
दिये जा सकते थे | इस बात को कबूछ न करना झूठ बोलना है;. 
और, साथ ही उसके, मार्केस आरेलियस पर अन्याय भी करना है। 
ऐसा एक भी क्रिश्वियन नहीं है जिसे यह विश्वास न हो कि नास्तिक 
धर्म्म झूठा धम्म है और वह समाज को वियुक्त कर देता है-उससे 
समाज को हानि पहुंचती है। जैसे, इस समय, क्रिश्चियनों का यह 
विश्वास नास्तिक धर्म्म के विषय में है, वैसे ही, उस समय, मार्कंस 
आरेलियस का विश्वास करिश्वियन धम्मे के विषय में था । उसके 
दिल में यह बात जम गई थी कि क्रिश्चियन घर्म्म झूठा है। इसलिए: 
समाज को उससे ज़रूर हानि पहुंचेगी । इसमें कोई सन्देह नहीं ॥ 
तिसपर भी, उस समय क्रिश्वियन घम्मे की योग्यता के समझनेवालों 
में अगर कोई सबसे अधिक लायक और समझदार था तो वह मा: 
कस आरेलियस ही था । परन्तु. क्रिश्वियन-पम्मे-सम्बन्धी बातों का 





'छड्‌ स्काभीनता-- 


'अतिबन्ध करके उसने भी गलती की । इससे जो आदमी यह सम- 
अझता हो-जनिसे इस बात का घमण्ड हो-कि मैं माकैस आरेलियस से 
भी अधिक बुद्धिमान्‌ और अधिक समझदार हूं; मैं अपने समय के 
ज्ञानवान्‌ और चतुर आदमियों में, उस समय के खयाल से, मार्कस 
आरेलियस से भी अधिक प्रवीण और अधिक योग्य हूं; में सच बात 
को ढूंढ निकालने में उससे भी अधिक उत्सुक और उत्साहशील हूं; 
ओर सत्य के मिल जाने पर मैं माकंस आरेलियस से भी अधिक 
निष्ठा से उसका आदर करूंगा-तो, वह, विचार या विवेचना करना, 
मत देना या किसी मामले में राय जाहिर करना बन्द कर देने के 
इरादे से छोगों को खुशी से समा दे । परन्तु निसे इस तरह का अ- 
मभिमान न हो, अथोत्‌ जो अपने को सब बातों में माकंस आरेलियस 
से भी अधिक न समझता हो उसे चाहिए कि वह इस खयाल से 
कि मैं ओर मेरा समाज, दोनों मिलकर, अभ्रान्तिशील हूं, मार्कस 
आरेलियस की तरह कभी गलती न करे । 

धम्मेसम्बन्धी बातों की स्वाधीनता देना जो छोग बुरा समझते हैं, 
अथोत्‌ जो छोग इस बात के खिलाफ हैं कि जो निस धर्म को चाहे 
स्वीकार कर ले, या किसी धम्मे के विषय में जिसकी जो राय हो 
'उसे वह जाहिर करे, उनसे यह पूछा जा सकता है कि धारम्मिक 
मतों के प्रचार को रोकने के इरादे से सजा देना तुम जिन दलीलों 
से मुनासिब समझते हो क्या वही दलींलें मार्कस आरेलियस की त- 
रफ से नहीं पेश की जा सकतीं ? खयाछ करने की बात है कि क्रि- 
डश्वियन धर्म्म के प्रचार को रोकने के लिए मार्कंस आरेलियस को तो ये 
ज्लेम दोषी ठहराते हैं; पर निन घरम्मों का मेल क्रिश्वचियन घर्म से 
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नहीं मिलता उनके प्रचार को रोकना निर्दोष समझते हैं ! इस तरह 
जब कोई इन छोगों की गलती इनके गले उतार देता है और खूब ही 
इनके पीछे पडता है तब ये छोग, अपने ऊपर आये हुए दोष से 
बचने के लिए, इस बात को निरुपाय होकर कबूल कर ढेते हैं कि. 
मार्कस आरेलियस ने नो कुछ किया ठीक किया। परन्तु साथं ही 
उसके, डाक्टर जानसन के अनुयायी बनकर, वे यह भी कहते हल 
कि क्रिश्वियन धर्म्म के खिलाफ जो कुछ किया गया उससे उसका 
फायदा ही हुआ नुकसान नहीं । क्योंकि सत्य जब तक द्रोहरूपी छ- 
लनी में नहीं छाना जाता तब तक उसका प्रकाश पूरे तौर पर नहीं 
पड़ता । सोने का खरापन आग में तपाने ही से माछृम होता है ॥ 
परीक्षा से ही सत्य की सत्यता सिद्ध होती है। परीक्षा चाहे जि- 
बनी कडी हो सत्य ज़रूर ही उसमें कामयाब होता है। कानून के 


द्वारा हानिकारक भूलों का प्रतिबन्ध किया जा सकता है- अथोत्‌. 


सजा देकर या सजा का डर दिखाकर और और बातें कमी कमी 
शेककी जा सकती हैं-परन्तु इस तरह के बन्धन का जोर सत्य पर 
नहीं चलता; कानून के द्वारा सत्य का प्रचार नहीं रुक सकता ॥ 
यह दृढील और दढीलों की अपेक्षा अधिक मजबूत और अधिक 
ध्यान देने छायकु है। इसलिए इसकी विवेचना की मैं जरूरत 
समझता हूँ; इसका मैं विचार करना चाहता हूँ। ह 

जो छोग यह कहते हैं कि द्रोह या विरोध करने से सत्य का 
क्रो नहीं होता; उसे हानि नहीं पहुंचती; इसलिए सत्य का व्रोह 
करना बुरा नहीं-उन पर यह दोष नहीं छगाया जा सकता के व्रे 
श्लान बूप्त कर नई नई पर सी, बातों के विरोधी हैं । अर्थात्‌ उन 





छ्ट 'स्वाधीनता--- 


'यर यह इलजाम लगाना अनुचित है कि जिस बात की सत्यंता पर 
उन्हें विश्वास है उसके सिवा और बातों की सत्यता को वे नहीं 
कबूल करना चाहते । परन्तु नह नई, पर सच्ची, बातों का पता 
रूगाने के कारण मनुष्य-मात्र को मिनका कृतज्ञ होना चाहिए उ- 
नहींसे द्वेष करना और उन्हींको तकढीफ़ पहुंचाना बहुत बडी अनु- 
दारता का काम है। इसमें कोई सन्देह नहीं । मनुष्यमात्र के फायदे 

की किसी ऐसी बात को, जो उस समय तक किसीको माठम नहीं, 
: ढूंढ निकाढ़ना और मनुष्य-मात्र के ऐहिक अथवा पारछोकिक विषयों 
से सम्बन्ध रखनेवाक्ली भूलो को दिखला देना बहुत बडे उपकार का 
काम है। दुनिया में उससे बढकर और कोई उपकार नहीं । जो 
छोय डाक्टर जानसन की दकौछ के कायल हैं वे भी यह कबूल 
करते हैं कि जिन्होंने पहले पहल क्रिश्वियन धर्म्म स्वीकार किया 
ओर पहले पहल समाज की संशोधना की उन्होंने मनुष्यमात्र पर 
बहुत बडा उपकार किया । जिन लोगों ने सारे जगत्‌ को इस तरह 
ऊुतज्ञता के पाश में बांधा, निन लोगों ने दुनिया भर को इस तरह 
उपकार के बोझ से दबा दिया, उन्हींका आदामियों ने, मानों अपनी 
कृतज्ञता जाहिर करने ही के लिए, जान से मार डाला; और उनके 
साथ वे इस बुरी तरह पेश आये निस्न तरह कि लोग अत्यन्त 
अधम अपराधियों के साथ पेश आते हैं । उनके उपकारों का आद- 

मियों ने मानो यही इनाम देना मुनासिब समझा । इस शोचनीय 

भुछ और इस घोर पाप का प्रायश्वित करने के छिए, मनुष्य-मात्र 

को चाहिए था कि वे अपने सारे बदन में राख और कमर में 

क्ल्कल क्ृपेटकर अफसोस करते । परन्तु, नहीं, निन स्मेगों की 
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दूसरा अध्याय | छए. 


समझ डाक्टर जानसन की ऐसी है वे इसकी कोई जरूरत नहीं सम<# 
झंते । उनके मत में ये जितनी शोचनीय घटनायें हुई सब ठीक 
हु; सब नियमानुसार हुई। सब न्यायानुकूल हुई। अह, केसे 
आश्चय्ये की बात है ! निस नियम के वे लोग कायक 
हैं उसके अनुसार नये पिद्धान्तों का पता लुगानेवाल्लें की वही 
दशा होनी चाहिए जो दशा ल्लोक्रियन छोगों के जमाने में नये 
सत्यशोधकों की होतीयथी। ग्रीस देश में एक सूबा था। वहांवाढे 
छोक्रियन कहलाते ये | उन लोगों में यह चाह थी कि जब कोई 
आदमी कोई नई बात कहना चाहता था, या किप्ती नये कानून के. 
बनाये जाने की सूचना देता था, तब उसे, सब झछोगों के सामने, - 
अपने गले में एक रस्सी छटकाकर खड़ा होना पड़ता था । फिर वह 
अपनी सूचना की आवश्यकता और सत्यता को सप्रमाण सिद्ध करने 
की कोशिश करता था; उसके पुष्टीकरण में जो कुछ उसे कहनां 
होता था उसे वह कहता था । उसके प्रमाणों-उसकी दलीखें-को 
सुनकर सब लोग, उसी जगह, उसी क्षण, यदि उसकी सूचना ना- 
मेजूर कर छेते थे तो उत्तकी गरदन से ल्टकती हुई वह रस्सी खींचकर 
फौरन ही कड़ी कर दी जाती थी । उसे तत्काल ही फांसी की सना 
मिल जाती थी। निन लोगों की यह राय है कि मानव-नाति पर 
उपकार करनेवार््नों के साथ-उसका हित-चिन्तन करनेवार्क्रेके साथ- 
इसी तरह पेश आना चाहिए, वे, मेरी समझ में, उस उपकार की- 
उस हिताविन्तन की-बहुत ही कम कीमत समझते हैं। मुस्ते विधास 
है, इस तरह के आदमी बहुधा यह खयाक करते हैं कि नये नये 
पतिद्धान्तों का पता लगाना पहले जमाने में फ़ायदे की बात थी-उ्ें 





० स्वाधीनता-- 


झमय उनका माल्म होना सबको इष्ट था-पर अब वह बात नहा 
रही । अब नये सिद्धातों की ज़रूरत नहीं। जितने सिद्धान्त इस 
समय प्रचलित हैं उतने ही काफी हैं। अब और अधिक न चाहिए। 

कुछ बातें ऐसी हैं जो वास्तव में हैं झुठ पर देखने में सच मा- 
लूम होती हैं। उनको एक ने सच कहा, दूसरे ने सच कहा, तीस- 
रे ने सच कहा-इस तरह, धीरे धीरे, बहुत आदमी उन्हें सच. 
खानने छगते हैं। यहां तक कि कुछ दिनों में वे स्वे-सम्मत हो 
जाती हैं। परन्तु तजरुबे से उनकी सचाई नहीं सिद्ध होती । यह 
प्िद्धान्त कि सत्य का प्रचार करनेवार्लों को सताने से सत्य का छोप 
नहीं होता, इसी तरह का है । अर्थात्‌ छोगों ने उसे सच मान 
छिया है; दर असल है वह झूठ । द्वेष, द्रोह और विरोध के कारण 
सत्य का उच्छेद हो जाने के अनेक उदाहरण इतिहास में मरे 
पड़े हैं।इन उदाहरणों से बात निरविवाद सिद्ध है कि सत्य का 
अचार करनेवार्लों को सताने से यदि सत्य का समूल नाश न भी 
हुआ तो भी वह सैकड़ों वर्ष पीछे पड जाता है। अर्थात्‌ वह सत्य इतना 
दब जाता है कि सो सो दो दो सो वर्ष तक फिर वह सिर नहीं उठा 
सकता । यहांपर में सिफे धम्मंसम्बन्धी दो चार उदाहरण देना 
बाहता हूं। 

जरमनी में मार्टेन छुथर नाम का एक धारम्मक विद्वान्‌ हो गया 
है। उसकी गिनती बहुत बडे सुधारकों में है। रोमन केथलिक 
सब्चदाय के धम्मोचार्य पोप और उसके अनुयायी ध्मेंपाध्यायों 
बर उसकी अश्रद्धा हो गई | उसने बाइबल का अनुवाद पहले 
पहले जस्मन माषा में किया और यह सिद्धान्त निकाह्म कि मिस्र 





दूसरा अध्याय:। द<ई्‌ 


बात को अक्ल कूबूछ करे उसीको सच मानना त्वाहिए | ह् 
सिद्धान्त के अचार में उसे कामयाबी भी हुई; परन्तु दृथर 
के पहले इस सुधार के बीज का अंकुर कम से कम बीत 
दफे तो उगा होगा; पर, बीसों दफ़े, राग-द्वेष के कारण इन 
अंकुरी का उच्छेद ही होता गया# | डूथर के बाद भी नहा जहां 
द्रोह और द्वेष से काम लिया गया और नये सिद्धान्तों के प्र- 
चारकों का जोरोशार से विरोध किया गया वहां वहां सत्य की हा- 
र ही हुई; जीत नहीं हुई । स्पेन, इटली और आए्टिया आदि देशों 
से प्राटेस्टेण्ट मत समूल ही नाश कर दिया गया; उसकी जे तक 
खोद कर फेंक दी गई । यदि इईंगलैण्ड की रानी मेरी कुछ दिन 
और जिन्दा रहती, या उसके बाद गद्दी पर बैठनेवाली रानी एलिज- 
बेथ जल्द मर जाती, तो इंगलैण्ड में भी वही दशा होती-अथोत्‌ 
प्रोटेस्टेण्ट मत की जड़ें वहांसे भी खोद कर फेंक दी जातीं । पा- 
खण्डी, नास्तिक या विषथगामी माने गये प्राटेस्टेण्ट मत के अनुयायियों। 
के बहुत ही प्रबल होने के कारण जहां जहां उनके विरोधियों का 
जोर नहीं चला, वहां वहां छोड़कर, और सब कहीं झूठ की ही 
जीत हुई-सतानेवाढों का ही विजय रहा । रोम की बादशाहत के 
समय में क्रिश्चियन घम्मे के जड़ से उखड़ जाने की नौबत आ 
गई थी। मुझे विश्वास है, इस विषय में किसीको सन्देह न होगा। 








_# यहां पर मिल साहब ने सात आठ नाम समाज और धघम्म-संशोधकों के 
दिये. हैं । उनको हमने छोड़ दिया है; क्योंकि यहां बहुत, कम आदमी उन्हें 
जानते हैं। लोगों ने उनको यहां तक सताया कि उनके सिद्धान्तों का अचार 
नद्ुआ । कप खा 8 ७4 जा सह 
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दर स्वाघीनता--- 


परन्तु उसके समूल नाश न हो जाने का यह कारण हुआ कि उस 
समय जो विरोध होता था वह कभी कभी, प्रसह्ध आने पर, होता 
था; हमेशा नहीं । फिर, वह विरोध थोड़े ही दिनों तक रहता 
था। बीच बीच में, बहुत दिनों तक, प्राटेस्टेण्ट धर्म के प्रतिकूल 
कोई कुछ न कहता था । इसीसे यह धम्मे, आखिरकार, रोम में फेल 
गया; और, धीरे धीरे, प्रबल भी हो गया। यह एक प्रकार की 
भारी भूल है, यह एक तरह की झूठी कल्पना है, कि, सच होने 
ही के कारण, सच में कोई ऐसी विलक्षण शक्ति है कि सच बोलेन- 
वालों को या सच्चे सिद्धांतों का प्रचार करनेवार्ल्नों को काल-कोठरी 
में बन्द करने अथवा सूली पर चढ़ाने से भी सच की जरूर ही 
जीत होती है। आदमी झूठ के अकसर जितने अनुरागी या 
अभिमानी होते हैं उससे अधिक सच के वे नहीं होते; और 
कानून ही को नहीं, किन्तु सामाजिक प्रतिबंध या दण्ड को भी काफी तौर 
पर काम में छाने से, झूठ और सच, दोनों, का प्रचार, बहुत करके, 
रोक दिया जा सकता है। सच में एक यह विशेषता है, एक यह 
प्रधानता है, कि कोई एक बार, दो बार, तीन बार या चाहे जि- 
तने बार उसका लोप करे तोमी समय समय पर उसका पुनरुजीवन. 
करनेवाले, उसका फिर से पता लगानेवाले, बहुत करके पैदा हुआ ही 
करते हैं। ऐसे पुनरुज्जीवन के समय, समान और देश की दशा 
को कुछ अधिक अनुकूल पाकर, सच बात, या सच सम्माति, निर्मल 
होने से बच जाती है। इस तरह कुछ दिनों में वह इतनी प्रबल 
हो उठती है कि उसके विरोधी उसका छोप करने के लिए चाहे 
नितना सिर उठावें तथापि वे उसका कुछ भी नहीं कर सकते | 
उसका प्रचार हो ही जाता है। 


दूसरा अध्याय । ८रे 


कोई शायद यह कहेगा, |कि नई नई बातों को जारी करने, या 
नये नये मत चलाने, की कोशिश करनेवार््नों को हम छोग, अब, 
पहले की तरह जान से नहीं मार डालते । हमारे पूर्व समाजशो- 
धर्कों और भधम्मीचायों को बेहद सताते थे; उनको नीता नहीं छोडते 
ये । पर हम उनकी तरह नहीं हैं। हम वे जघन्य काम नहीं करते। 
हम तो ऐसों का आदर करते हैं; उनकी समाधियां तक बनाते हैं। 
इसका नबाब सुनिए । यह सच है कि अब हम लोग नास्तिक और 
पाखण्डी आदमियों का सिर नहीं काटते; उनकी गरदन नहीं मारते। 
और यह भी सच है कि निन बातों से हमको 'सर्त नफरत है 
उनको जारी करने की इच्छा रखनेवाल्ें को कानून के रू से 
बहुत कड़ी सजा देना छोगों को अच्छा नहीं छगता; और ऐसी 
सजा से उन बातों के प्रचार में रकावट भी नहीं हो सकती। तथापि 
यह अभिमान करना व्यर्थ है कि ऐसे आदमियों के लिए कानून 
में कोई सजा ही नहीं । कोई राय कायम करने-कोई सम्मति स्थिर 
करने-के लिए यदि, आज कल, कानून में कोई सजा नहीं है, वो, 
कम से कम, उसे जाहिर करने-उसे सब लोगों में फेछाने-के लिए 
जरूर है। यही नहीं | किन्तु, आज कढ, इस कानून के अनुसार 
कारराई की जानेंके भी उदाहरण, कहीं कहीं, देखे जाते हैं। इससे 
यह बात ख़याल में नहीं आती-इसपर विश्वास नहीं होता-कि आगे 
कोई समय ऐसा भी आवेगा जब कोई काररवाई इस कानून के अनु- 
सार न होगी-अर्थात्‌ जब वह रद समझा जायगा । सभी सांसारिक 
बातों में अत्यंत निर्दोष व्यवहार करनेवाके एक बहुत ही अच्छे चाल- 
चलन के आदमी को, १८५७ ईंसवी में, कानेवाल- सूबे के सेशन- 





८२ स्वाधीनता--- 


परन्तु उसके समूल नाश न हो जाने का यह कारण हुआ कि उस 
समय जो विरोध होता था वह कभी कभी, प्रसद्भ आने पर, होता 
था; हमेशा नहीं | फिर, वह विरोध थोडे ही दिनों तक रहता 
था। बीच बीच में, बहुत दिनों तक, प्राटेस्टेण्ट धम्मैं के प्रतिकूल 
कोई कुछ न कहता था । इसीसे यह धम्मं, आखिरकार, रोम में फेल 
गया; और, धीरे धीरे, प्रबल भी हो गया। यह एक प्रकार की 
भारी भूल है, यह एक तरह की झूठी कल्पना है, कि, सच होने 
ही के कारण, सच में कोई ऐसी विलक्षण शक्ति है कि सच बोलेन- 
वालों को या सच्चे सिद्धांतों का प्रचार करनेवाले को काल-कोठरी 
में बन्द करने अथवा सूली पर चढाने से भी सच की जरूर ही 
जीत होती है। आदमी झूठ के अकसर जितने अनुरागी या 
अभिमानी होते हैं उससे अधिक सच के वे नहीं होते; और 
कानून ही को नहीं, किन्तु सामाजिक प्रतिबंध या दण्ड को भी काफी तौर 
पर काम में लाने से, झूठ और सच, दोनों, का प्रचार, बहुत करके, 
रोक दिया जा सकता है। सच में एक यह विशेषता है, एक यह 
प्रधानता है, कि कोई एक बार, दो बार, तीन बार या चाहे नि- 
तने बार उसका लोप करे तोभी समय समय पर उसका पुनरुजजीवन. 
करनेवाले, उसका फिर से पता लगानेवाले, बहुत करके पैदा हुआ ही 
करते हैं । ऐसे पुनरुज्जीवन के समय, समान और देश की दशा 
को कुछ अधिक अनुकूल पाकर, सच बात, या सच सम्माति, निर्मल 
होने से बच जाती है। इस तरह कुछ दिनों में वह इतनी प्रबल 
हो उठती है कि उसके विरोधी उसका छोप करने के लिए चाहे 
जितना सिर उठावें तथापि वे उसका कुछ भी नहीं कर सकते | 
उसका प्रचार हो ही जाता है। 
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कोई शायद यह कहेगा, |कि नई नई बातों को जारी करने, या 
नये नये मत चछाने, की कोशिश करनेवार्लों को हम लोग, अब, 
पहले की तरह जान से नहीं मार डालते । हमारे पूर्वन समाजशो- 
धर्को और भम्मीचायों को बेहद सताते थे; उनको जीता नहीं छोड़ते 
थे । पर हम उनकी तरह नहीं हैं। हम वे जधन्य काम नहीं करते। 
हम तो ऐसें का आदर करते हैं; उनकी समाधियां तक बनाते हैं। 
इसका जबाब सुनिए। यह सच है कि अब हम लोग नास्तिक और 
पाखण्डी आदमियों का सिर नहीं काठते; उनकी गरदन नहीं मारते । 
और यह भी सच है कि निन बातों से हमको सख्त नफरत है 
उनको जारी करने की इच्छा रखनेवालों को कानून के रू से 
बहुत कड़ी सज़ा देना छोगों को अच्छा नहीं छगता; और ऐसी 
सजा से उन बातों के प्रचार में रकावट भी नहीं हो सकती। तथापि 
यह अभिमान करना व्यर्थ है कि ऐसे आदमियों के लिए कानून 
में कोई सजा ही नहीं | कोई राय कायम करने-कोई सम्मति स्थिर 
करने-के लिए यदि, आज कल, कानून में कोई सजा नहीं है, तो, 
कम से कम, उसे जाहिर करने-उसे सब छोगों में फेछने-के लिए 
जरूर है। यही नहीं | किन्तु, आज कछ, इस कानून के अनुसार 
कारराई की जानेंके भी उदाहरण, कहीं कहीं, देखे जाते हैं। इससे 
यह बात खयाल में नहीं आती-इसपर विश्वास नहीं होता-कि आगे 
कोई समय ऐसा भी आवेगा जब कोई काररवाई इस कानून के अनु- 
सार न होगी-अर्थात्‌ जब वह रद समझा जायगा । सभी सांसारिक 
बातों में अत्यंत निर्दोष व्यवहार करनेवाढे एक बहुत ही अच्छे चाल- 
चलन के आदमी को, १८५७ इंसवी में, कानेवाल सूबे के सेशन- 
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कोर्ट से इकीस महीने की सजा हो गई । इस अभागी का कुसर 
यह था कि इसने कुछ ऐसी बातें कहीं और एक फाटक पर लिखी 
थीं जो क्रिश्चियन धम्मे के अनुयायियों को नागवार थीं। इस घटना 
के एक ही महीने के भीतर, ओल्ड बेढली नाम की कचरहरी में, 
वहांके जज ने दो आदमियों को पश्च ( जरीम्यन ) बनाने से इन- 
कार कर दिया । इतना ही नहीं, किंतु जन और एक वकील ने 
मिलकर उनमे से एक आदमी का बहुत बुरी तरह से अपमान तक 
किया । इन बेचारों का अपराध यह था कि इन्होंने सच सच यह 
बात कह दी थी कि किसी धर्म पर उनका विश्वास नहीं । इसी 
दलील के बल पर एक जज ने एक और आदमी की अरजी ही 
नहीं ली। यह आदमी विदेशी था और एक चोर के खिलाफ मुक- 
दमा चलाना चाहता था | इस आदमी की चोरी की शिकायत इस 
बुनियाद पर नहीं सुनी गईं कि जिसका विश्वास परलोक या किसी 
देवता पर नहीं है ( फिर चाहे वह देवता कोई क्‍यों न हो, या 
कैसा ही क्यों न हो) वह कायदे के मुताबिक कचहरी में जज के साम- 
ने गवाही नहीं दे सकता। ऐसा करनेके लिए उसे कानून की रोक 
है । इस तरह के कानून बनाना, या ऐसी काररवाईं करना, मानों 
इस बातको पुकारकर कहना है कि ऐसे आदामियोंपर आईन का जोर 
नहीं चल सकता ओर न्यायाहुय ऐसों की रक्षा भी नहीं कर सकता। 
यदि उनको कोई छूट ले, या चोट पहुँचावे, और उस समय दूसरे 
आदमी हाजिर न हों या हाजिर आदामयों में से सब उन्हींके 
मत के हों, तो उनकी फरियाद न सुनी जायगी; उनका न्याय न होगा; 
और अपराधियों को दण्ड भी नदिया जायगा। इससे यह भी 





दूसरा अध्याय । ट्प्‌ 
जाहिर होता है |कि यदि धार्मिक आदमियों को कोई छूट ले, या मार 


पीट करे, और उस समय गवाही देने के लिए देवताओपर विश्वास 
न करनेवाले नास्तिकों के सिवा और कोई हाजिर न हो तो ये घर्म्म- 
शील आदमी भी न्याय से वश्चित रहें । यह सब इस लिए किनो 
आदमी परलोक पर विश्वास नहीं करते उनकी शपथ-उनकी 
हलफ-व्यर्थ है। उसकी कुछ भी कीमत नहीं। जो लोग ऐसा 
समझते हैं वे इतिहास से बहुत ही कम परिचित हैं। मैं समझता हूँ 
कि इतिहास का उन्हें बिल्कुल ही ज्ञान नहीं । क्योंकि इतिहाससे 
यह बात साफ जाहिर है कि हर जमाने में जित- 
ने नास्तिक हुए हैं-परलोक और देवताओं पर न विश्वास करनेवाले 
नितने पाखण्डवादी हुए हैं-उनमें से अनेक अत्यन्त प्रामाणिक 
और इज्जतदार थे । और इस समय भी, सदाचार और सदगुणों 
के कारण जो छोग संसार में सबसे अधिक नामवर हैं उनमेंसे बहुतों 
को न परछोक ही की परवा है और न देवताओं ही की। यह बात 
यदि सबको नहीं मालूम तो इन लोगों के मित्रों को तो जरूर ही 
माछरम है। जिनको ज़रा भी समझ है वे कदापि इस बातकी न 
मार्नेगे कि नास्तिकों की शपथ व्यथे है; नास्तिकोंकी गवाही एत- 
बार के काबिल नहीं; नास्तिक प्रामाणिक नहीं । नास्तिकों के 
विषय में ऐसा नियम बनाना खतोविरोधी है; वह खुद ही अपना 
खण्डन करता है; वह अपनी जड अपने ही हाथ से काटता है। 
क्यों? सुनिए | इस खयाल से नास्तिकों की गवाही नहीं ली 
नाती कि वे झूठ बोलते हैं । परन्तु नास्तिक न होकर भी जो शपथ 
खांते हैं और झूठ बोलते हैं उनकी गवाही खुशी से छी जाती है । 
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जरा इस विलक्षणता को तो देखिए ! ऐसे अनेक आदमी हैं जो 
दिरू से न ईश्वर को कुछ समझते हैं और न परलोकको कुछ समझते 
हैं; परन्तु समाज की नजर में गिरजाने के डर से मुंह से वे वैसा 
नहीं कहते । जो छोग इस तरह के हैं उनकी हलूफ कानून के 
खिलाफ नहीं। खिलाफ किनकी है? जो लोकापवाद की जरा भी 
परवा न करके झूठ बोलने की अपेक्षा साफ साफ यह कह देना 
अधिक पसंद करते हैं कि हम नास्तिक हैं। यह बड़े आश्चर्य की 
बात है! इस नियम के बेढंगेपन को तो देखिए । यहां पर बेहूदापन 
की हद हो गई । जिस मतलब से यह नियम बनाया गया है वह 
मतलब इससे हरगिज नहीं निकलता । हां, इससे एक बात साबित 
होती है, और उसीके लिए यदि यह रक्खा जाय, तो रक्‍्खा जा 
सकता है। वह यह कि, यह नियम कोई नियम नहीं । नास्तिकों 
के तिरस्कार की सूचक यह एक चपरास है; अथवा पुराने जमाने 
के प्रजापीडन का यह एक पुछल्ला है! और पीडन भी किनका £ 
जो सच बोलकर इस बात को साबित कर देते है कि हम इस पाडिन 
के पात्र नहीं ( क्योंकि हम झूठ नहीं बोलते ) उनका ! इस नियम 
ओर इस करपना से धार्मिक समझे जानेवालों की भी मानहानि है; 
केवल नास्तिकों ही की नहीं । अथांत्‌ ये बातें दोनों के लिए अपमा- 
नजनक हैं । क्‍योंकि यदि यह मान लिया जाय कि परलोक पर 
निनका विश्वास नहीं है वे जरूर ही झूठ बोलते हैं तो इससे यह मी 
पिद्ध होतो है कि परलोक पर जिनका विश्वास है, अथांत्‌ जो घरम्म- 
वादी हैं, वे जब गवाही देते हैं तब नरक में जाने के डर से ही सच 
बोख्ते हैं । क्या ही अच्छा सिद्धान्त है! कया ही अच्छी धम्मेशीरुता 


दूसरा अध्याय । <७ 


है! परन्तु निन छोगों ने इस नियम को बनाया है और जो लोग 
इसके पष्ठ-पोषक हैं उन पर यह आरोप रखकर मैं उन्हें खेद नहीं 
पहुंचाना चाहता कि इस पम्मे-तत्व को उन्होंने अपने ही अन्तःकरण 
पे-अपमे ही मन से-निकाला है। 
सच बात यह है कि ये नियम पुराने प्रजा-पीड़न के पुछछे हैं। 
इससे यह न समझना चाहिए कि जिन्होंने ऐसे नियम बनाये उनकी 
इच्छा जानबुझ्कर किसीको तंग करने, सताने या पीड़ा पहुंचाने की 
थी। नहीं । अंगरेजों के स्वभाव में एक यह: विलक्षणता है कि य- 
द्यपि वे किसी बुरे खयाल से किसी अनुचित सिद्धान्त को व्यवहार 
पे नहीं छाना चाहते, तथापि उसका अ्रतिपादन करने में-उसकी 
विवेचना करने में/उसकी जरूरत बतलाने में, उनको उल्ठ मज़ा 
मिलता है । जिस बात का निक्र यहां पर हो रहा है वह इसी विल- 
क्षणता का एक उदाहरण है। विचार और विवेचना की स्वाधीनता 
को कानून के द्वारा बन्द करने के बहुत ही निंद्य उदाहरण यद्यपि 
बहुत दिनों से देखने में नहीं आये, तथापि, समाज के खयालातमें 
स्थिरता न होने के कारण हम यह नहीं कह सकते कि वैसे उदा- 
'हरण अब कभी न होंगे-वे हमेशा के लिए बन्द हो गये । यह बडे 
अफसोस की बात है | आज कल के समाज की विछक्षण अवस्था है; 
उसकी अजीब हालत है। किसी नह हितकर बात को जारी करने 
की कोशिश से व्यवस्थित रीति पर चलनेवाके व्यवहाररूपी रथ मे 
जैसे गड़बड़ पैदा हो जाती है, वैसे ही किसी पुरानी अहितकर बात 
अं फेरफार करने की कोशिश से भी गड़बड़ पैदा हो जाती है 
बहुत आदमी इस बात का घमण्ड करते हैं कि इस समय धम्मे का 
चुनरुज्जवन हो गया है-पार्मिमक विषयों में विशेष उन्नति हो गई है ! 





<८ स्वाधीनता- 


यह किसी कदर सच है; परन्तु उसके साथ ही एक बात यह भी हुई 
है कि अशिक्षित और अनुदार छोगों के हृदय में हठधर्मी भी पैदा 
हो गईं है-अर्थात्‌ बिना समझे बुझे अपने धर्म्म का आग्रह भी उनमें 
बेतरह बढ़ गया है-। फिर, एक बात यह भी है कि इस देश की 
मध्यम स्थिति के आदमियों के खयाछात में, उनकी मनोवृत्ति में, 
असहनशीलता या क्षमाभाव का अंकुर भी बड़ी तेजी से उग आया 
है । वह अब तक जरा भी मंलिन नहीं हुआ । उसकी प्रेरणा से ना- 
स्तिक अथवा पाखण्डवादी आदमियों को सताना इस स्थितिवाल्नों को 
अब तक उचित जान पडता है। अतण्व बहुत ही थोड़ी उत्तेजना 
मिलने पर ये छोग नास्तिक और धम्मंहीन माने गये आदमियों को 
खुलमख़ल्ा तंग करने से बाज नहीं आते । मध्यम स्थिति के लोगों 
को जो धार्म्मिक बातें अच्छी लगती हैं, जो मत उनको पसन्द 
हैं, जिन चीजों को वे बहुत जरूरी जानते हैं उनकी 
प्रतिकूहता करनेवार्लों को तंग करना वे अपना कतैन्य सम- 
झते हैं | इसी सबब से, इस देश में, मानसिक स्वाधीनता का वास 
नहीं है। कानून के द्वारा बहुत दिनों से जो दण्ड निश्चित किये 
गये हैं उनमें सब से अधिक हानिकर और बुरी बात यह है कि वे 
सामाजिक कलड्ज को और भी अधिक मजबूत करते हैं। यह सामा- 
जिक कलझू, यह सामाजिक छांछन, दरअसल बहुत विकट है। 
क्योंके, और देशों में जो बातें कानून के अनुसार दण्डनीय हैं 
उनको भी छोक बहुधा साफ साफ कबूल कर छेते हैं। परन्तु इस 
देश में जिन बातों के लिए कानून का बिल्कुल डर नहीं, डर सिर्फ 
सामानिक कलक्ू का है, उनको कबूल करने में भी लोग आगापीछा 


दूसरा अध्याय । ८६ 


करते हैं। जो छोग खुशहाल हैं, जो अपने घर के अच्छे हैं, मिनके 
निर्वाह का साधन समाज की राय पर अवलम्बित नहीं है-अर्थात्‌ 
निनको समाज की परवा नहीं है-उनको छोड़कर और लोग कानून 
से नितना डरते हैं उतना ही वे छोक-लज्जा से डरते हैं। आदमियों 
के रोटीकपडे का मार्ग बन्द कर देना उनको जेल में भेज देंने के बरा- 
बर है। इस लिए आदमी दोनों से बराबर डरते हैं। अपने निर्वाह 
के लिए जिन लोगों ने काफी सम्पत्ति इकट्ठा करली है-काफी रुपया 
पैदा कर लिया है-अतएव निनको सरकारी अफसरों की, सभा- 
समाजों की और सर्व-साधारण की कृपा या मदद की परवा नहीं 
है वे अपने विचार सब के सामने जाहिर करते नहीं डरते । उनकी 
जो राय, भली या बुरी, होती है उसे वे निडर होकर साफ साफ 
कह डाढते हैं । यदि उन्हें कुछ डर लगता है तो इतना ही कि 
लोग हमारी निन्‍्दा करेंगे और दो चार भली-बुरी सुनावेंगे । इससे 
अधिक नहीं । इन बातें को वे सह लेते हैं । और इनके सहन 
करने के लिए बड़ी वीरता या बड़े साहस की ज़रूरत भी नहीं है। 
इससे ऐसे आदमियों के लिए कोई चिन्ता की बात नहीं । परन्तु निनके 
खयालात हमारे खयाल्वत से नहीं मिलते--जिनकी राय हमारी राय 
के खिलाफ है अर्थात्‌ जो विरुद्धमतवादी हैं-उनको यद्यपि, इस 
समय, हम लोग पहले की तरह तंग नहीं करते, तथापि उनके 
साथ हम जैसा बताव करते हैं उससे हमारी हानि होने की सम्भावना 
जरूर है। इसमें कोई सन्देह नहीं। साक्रेटिस जरूर मार डाला 
गया; परंतु उसके तत््वशाख्र का प्रचार इस तरह बढ़ता 
मंया मिस तरह कि सूर्य का बिम्ब क्रम क्रमसे आक़ा- 
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श में आगे को बढ़ता जाता है। यही नहीं, किन्तु धीरे धीरे उस 
तत्त्वविद्या का प्रकाश सारे ज्ञानाकाश में व्याप्त हो गया । क्रिश्वियन 
धम्मे के अमिमानी खुख्वार शेरोंका शिकार बना दिये गये । परंतु 
क्रिश्वियन-धमरूपी हो अ दिनबदिन विशाल और ऊंचा होता गया; और 
धीरे धीरे अन्य- छोटे छोटे पेड़ों को उसने अपनी छाया के नीचे 
कर लिया; अतएव उनकी बाढ़ बंद हो गई। जो बातें हमको पसन्द नहीं 
उनको हम नहीं सहन करते; अतएव उनके प्रचारक रोकने की 
हम कोशिश करते हैं । यह हमारी असहनशील्ता सामानिक है; 
अथीत्‌ वह सिफे समाज की बातों से सम्बन्ध रखती है। इससे 
उसके द्वारा किसीकी जान नहीं जाती; किस्तीकी राय या सम्मतिका 
समूल ही नाश नहीं हो जाता। पर होता क्या है कि भिन्न मतवाले उन 
बातों को छिपाने की कोशिश करते हैं। और यदि वे यह नहीं भी करते 
हैं तो उन बातों के प्रचार के लिए मन लगाकर प्रयत्न करने से दूर 
जरूर रहते हैं।इस जमाने में नास्तिक माने गये आदमियों के मत न 
तो स्व-साधारण के हृदय में मजबूती के साथ स्थान ही पाते हैं और 
न उनका वहंसे पूरे तौर पर लेप ही हो जाता है। उनका प्रकाश नहीं 
पड़ता । जिन दो चार विचारशील ओर विद्याव्यसनी आदमियों के मन 
मंवे पैदा होते हैं उनके मन ही में वे सुलगते रहते हैं; वहीं वे लीन हो 
जाते हैं । उनका मला या बुरा प्रभाव साधारण आदमियों के कामकाज 
पर नहीं पडता-उनका झूठा या सच्चा उजेला मनुष्य-जाति की दैनिक 
चस्यी पर एक बार भी नहीं पडता । यह स्थिति-यह हाल्त-किसी 
किसीको बहुत ही पसंद है।क्योंकि, एक आध नास्तिक या पाखण्ड-मत- 
-वादी पर बिना जुरमाना ठोंके, या उसे बिना कैद किये ही, प्रचड्षित मत- 
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प्रचलित रीति-रिवाज-का प्रचार पूर्ववत्‌ बना रहता है । इससे एक बात यह 
मी हेती है कि निन नास्तिकों को विचार और विवेचना रूपी रोग लग 
जाता है उनकी विचार-परम्परा का भी प्रतिबंध नहीं होता। जुरमाना और 
जेल का डर न रहने से वे लोग विचार और विंवेचना बंद नहीं करते । 
विचाररूपी संसार में-मनोरूपी दुनिया में-शान्ति रखने और सब 
चीजों को पूर्ववत्‌ अपनी अपनी जगह पर बनी रखने के लिए यह: 
नहुत अच्छी, बहुत सीधी और बहुत सुविधा-जनक युक्ति ज़रूर है। 
इसमें सन्देह नहीं । परन्तु इस मानसिक शान्ति, इस विचार-स्वैय्ये 
इस मौन-धारणा की प्राप्ति की बहुत बड़ी कीमत देनी पड़ती है। 
उसके लिए आदमी के मन की सारी नैतिक: शक्ति और सरे 
विचार-बैय की आहुति हो जाती है। उसका समूल नाश हो जाता 
है। यह कीमत बहुत जियादह है । इस प्रकार विचार और बिवेचना 
की शक्ति का हास हो जाने से सबसे अधिक विचारशील, समझदार, 
शोधक और विवेकवान्‌ आदमी भी यह सर्मझने लगते हैं कि अपने 
सिद्धान्तों और उनके प्रमाणों को अपने मन ही में रकखे रहना अच्छा 
है। सब साधारण पर उनके जाहिर करने से कोई लाभ नहीं । यदि 
सबके सामने कुछ कहने का मौका आता भी है तो, जिन बातो को 
वे दिल से नहीं चाहते उनसे अपने नये विचारों का मेल मिलाने 
की वे कोशिश करते हैं । ऐसी हालत में स्पष्टवादी, निडर, समदर्शी 
कुशाअ-बुद्धि और सच्चे तार्किकी की उत्पत्ति ही बन्द हो जाती है। 
इस तरह के स॒त्पुरुष पहले जिस मानसिक सूष्टि के भूषण थे वह 
सृष्टि बिना इनके धीरे धीरे निस्तेज और शोमाहीन हो जाती है। 
यदि दो चार विचारशील पुरुष पैदा होते भी हैं तो ऐसे होते हैं कि 
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वे प्िफ रूढि या रीति-रवाज के दास होते हैं; उसकी सीमा के बा- 
हर जाने का उन्हें साहस नहीं होता । अथवा जैसा समय आता 
है वैसा ही उनका बतौव भी होता है-अथात्‌ समय की तरफ नज़र 
रखकर यदि हो सकता है तो वे सत्यानुकूल जन-साधारण का फा- 
यदा कर देते हैं; अन्यथा नहीं । ऐसे आदमी अपने पक्ष-अपने 
सिद्धान्त-की मजबूती के खयाल से जो कुछ कहते हैं वह सिफे 
सुननेवाल्ल को अपनी तरफ खींच लेने ही के इरादे से कहते हैं । 
उनकी बातों में-उनके कथन में-उनका निज का विश्वास नहीं 
रहता । अर्थात्‌ जो कुछ वे कहते हैं दिल से नहीं कहते । 
जिनको इस तरह का दम्भ पसन्द नहीं; मिनके मुंह में एक और 
पेट में एक नहीं है; वे बडी बड़ी बातों पर विचार ही नहीं करते । अपनी 
बुद्धि को आकुश्चित करके उसे वे सिर्फ क्ष॒द्र बातों के विचार और उनकी 
विवेचना में लगाते हैं | जिन छोटी छोटी व्यावहारिक बातों पर कुछ 
कहेन से सामानिक सिद्धान्तों की सचाई की हानि नहीं होती उन्हीं- 
पर विचार करके वे चुप रह जाते हैं | पर, इस तरह की विवेचना 
से कुछ फायदा नहीं होता। क्योंकि वे बातें इतनी छोटी होती हैं- 
इतनी साधारण होती हैं-कि मनुष्य का मन सब, प्रो$ और अ- 
घिक आहक होने पर वे आप ही आप ध्यान में आ जाती हैं। परन्तु 
यदि मन का विकास न हुआ तो हजार विचार और विवेचना करने 
पर भी मन में उनकी उत्पत्ति ही नहीं होती- मन में वे बातें 
आती ही नहीं । इधर यह हानि हुई उधर मनुष्य के मन को वि- 
कसित करनेवाली, उसमें प्रोढ़ता पैदा करनेवाली, विवेचना-शक्ति क्षीण 
हो जाती है । गम्भीर विषयों पर निभेय और प्रतिबन्धहीन विवेचना 
बन्द हो जाने से वह शाक्ते रह कैसे सकती है ! 
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किसी किसीका यह भी खयाल कि जो नास्तिक हैं, अरा्म्मिक 
हैं, पाखण्डवादी हैं उनके चुप रहने से, उनको विचार और विंबे 
चना की स्वाधीनता न देने से, समान का कुछ भी नुकसान नहीं 
होता । ऐसे आदमियों को सोचना चाहिए कि नाखिकों के मत की 
पूरी प्री और उचित विवेचना का कभी मौका न देने से उनके मत 
का प्रचार जरूर नहीं होने पाता; परन्तु, इसके साथ ही, उनके बुरे 
और झूठे खयाततत भी उनके दिल से दूर नहीं होते । यदि विवे- 
चना का मौका दिया जाय तो बहुत सम्भव है कि:नास्तिकों के बेसि- 
रपैर के खयालत दूर हो जाये । निस्त॒ विवेचना से रुढधर्म्म के 
अनुकूल-विरकाल से पूज्य माने गये पर्म्म के अनुकूल-सिद्धान्त 
नहीं निकलेत उसे रोक देंने से नास्तिकों का मानसिक हास नहीं 


होता । उनकी विचार-बुद्धि को ज़रा भी धक्का नहीं पहुंचता । जो, 


लोग ऐसा नहीं समझते वे गलती करते हैं | इस तरह की रोक म्ने 
नास्तिकों को हानि नहीं पहुंचती, पर जो नास्तिक नहीं हैं, अर्थात्‌ 
जो पुराने धर्भके अभिमानी हैं, उन्हींको हानि पहुंचती है; और ब- 
हुत अधिक पहुंचती है। क्योंकि पुराने धर्मम के अभिमानी इस डर 
से विवेचना बन्द कर देंते हैं कि कहीं पाखण्डी आदमियों के विचार 
हमारे मन में न घुस जाय; कहीं ऐसा न हो कि हम भी उन्हीं, के 
मत में आ जाये । इसका फल यह होता है कि उनका! 
मन बहुत ही संकुचित हो जाता है; उनकी विचारशक्ति बहुत ही 
कमजोर हो जाती है। यह बहुत बड़ी हानि है। ऐसे रूढ-धर्मा- 
मिमानी निडर होकर, उत्साह और उत्तेजना-पूर्वक, स्वाधीनविचार- 
रूप सागर के भीतर पैर रखने की हिम्मत ही नहीं करते । उनको 





! हर घड़ी यह डर छगा रहता है कि स्वाधीनता पूर्वक विचार करने 
से, कायल होकर, कहीं हमको रूढ़ धम्म॑ और रुढ़ नीति के 


खिलाफ़ कोई बात न स्वीकार करनी पड़े; अतएव हमें कहीं कोई 


' यह न कहे कि ये बदचूून और बेधम्मे हो गये । इस तरह के 


होनहार, परन्तु डरपोक स्वभाव के नौजवान आदमियों से जगत्‌ 
का जो नुकसान होता है उसका अन्दाज कौन कर सकेगा? कभी 
कभी ऐसे होनहार पर भीरु छोगों में एक आध शुद्धान्तःक- 
रण, सत्यानुयायी, मनोंदेवता-भक्त, किसीसे न डरनेवाला भी देख 
पडता है। कुशामबुद्धे, समझदार और सूक्ष्मदर्शी होने के कारण 
उससे चुप नहीं बैठा जाता । वह जन्म भर अपनी तीज बुद्धे को 
मिथ्या और दाम्मिक बातें की विवेचना में खर्च करता है। रूढ- 
मतों को अपने अन्तःकरण और सच्ची विचार-परम्परा के, अनुकूल 
साबित करने में वह अपने सारे बुद्धि-कौशल और अपनी सारी 
कल्पनाशक्ति को काम में ले आता है। परन्तु तिस पर भी उसे 
कामयाबी नहीं होती । क्योंकि जो बात सच नहीं है, जिसे अन्तः- 
करण नहीं कबुल करता, उसे सच साबित करने, उसे मनो&नुकूल बत- 


 छाने, की कोशिश हमेशा व्यथ जाती है। विचार और विवेचना 
: की कप्तौटी में कसने पर-जुद्ध और अन्तःकरणरूपी आग में तपाने 
: पर-जो सिद्धान्त खरा निकले-चाहे वह जैसा हो-उसको ही कबूल 
' करना सचे तत्त्वज्ञाना का सब से बड़ा कर्तव्य है। जो इस बात 


को नहीं जानता वह कभी महातत्त्ववेत्ता नहीं हो सकता, कभी म- 
शहर ज्ञानी नहीं हो सकता, कभी प्रसिद्ध दाशेनिक या नैय्यायिक 
नहीं हो सकता । जो आदमी खूब छान बौनकर, खूब समझ बू- 
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झकर खूब विचार और विवेचना करके किसी बात को स्वीकार 
करते हैं उनके उस स्वीकार में यदि भूल भी हो जाय, यदि वे 
किसी झूठ मत को भी सच मान लें, तो भी, वे, उन लोगों की, 
अपेक्षा सत्य के अधिक हितकता समझे जाते हैं जो मन को मनन 
करने का श्रम न देकर, ने समझे बुझे, झूठ बातों को सच 
मान छेते हैं-अनुचित और अनुपयोगी सिद्धान्तों को उचित और 
उपयोगी समझ बैठते हैं । विचार और विवेचना की स्वाधीनता 
सिर्फ इस लिए दरकार नहीं कि लौग बडे बडे तत्त्वदर्शी, दाशै- 
निक या विवेचक बनें | नहीं । मामूली आदमियों के मानसिक 
विचार, या उनकी मानसिक शक्ति, की जितनी उन्नति हो सकती 
है उतनी उन्नति करने के लिए भी विचार-स्वाधीनता की जरूरत 
है। मैं तो समझता हूं कि लोगों को महान्‌ तत्त्वविवेचक बनाने 
की अपेक्षा मामूली आदमियों के मन की उन्नति करने के लिए 
विचारस्वाधीनता की अधिक जरूरत है । जहां विचार और विवे- 
चना की स्वाधीनता नहीं है-जहां उनका प्रतिबन्ध है-वहां भी 
कमी कभी दो एक तस्‍्त्वदर्शी पुरुष वैदा हो सकते हैं; हुए भी है;और 
उनके होने की सम्मावना भी है । परन्तु विचार-स्वाधीनता न 
होने से सब लोग, अथोत्‌ स्व-साधारण, न कभी चपलबुद्धि 
हुए और न कभी उनके होने ही की सम्मावना है । 
जब बुद्धि की सश्चालना ही न होगी; नब बुद्धि से काम! 
ही न लिया जायगा; जब विचार और विवेचना की शान पर बुद्धि । 
घिसी ही न जायगी, तब वह तेज होगी कैसे? निस जाति या | 
समुदाय ने, विचारस्वाधीनता के न होने पर, भी बुद्धि की प्रखरता 





९६ स्वाधीनता--- 


दिखलाई होगी उसमें, उस समय, विरोधियों के दक की प्रबल्वता 
का डर जरूर कम हो गया होगा। ऐसी अवस्था में, बुद्धिम तीजता 
आने का इसके सिवा और कोई कारण नहीं हो सकता। जहां 
लोगों का यह ख़याल है कि बड़े बडे सिद्धान्तों के खिलफ, जुबान 
हिछाना मना है; जहां छोग यह समझते हैं कि बड़ी बड़ी बातों 
पर जो कुछ विचार होने को था हो चुका, अब कुछ भी बाकी 
नहीं रहा, वहां मामूली आदमियों में बुद्धि की तीक्षतता और वि- 
चारो की उच्चता के होने की आशा रखना पागहूपन है। इति- 
हास देख लीमिए; उसमें आपको इस बात के पोषक बहुतसे ह- 
श्टन्त मिलेंगे । जहा मनुष्यों के मन में उत्साह और उत्तेजना 
को उत्पन्न करनेवाले बड़े बड़े और महत्त्वपृण विषयों पर वाद-वि- 
वाद नहीं हुआ वहां सर्व-साधारण के मत की मलिनता कभी नहीं 
गई; उसमें कभी तेजी नहीं आई; उसके मनन करनेकी जड़ कभी मज़- 
बूत नहीं हुई। पूर्वोक्त विषयों पर वाद-विवाद करने से साधारण बुद्धि के 
आदमी भी बड़े बड़े विचारशील और बुद्धिमान्‌ लोगों की, कुछ कुछ, 
बराबरी करने लगते हैं | अतणव ऐसे विवाद का जहां कहीं अभाव 
हुआ वहां मामूली आदमी बडे बड़े विचारवान्‌ पुरुषों की जरा भी 
बराबरी नहीं कर सके | प्राटेस्टेण्ट धम्मे के जारी होने के बाद ही 
इसका एक उदाहरण योरप में हुआ | वह याद रखने लायक है। 
अठारहवें शतक केद्वितीयाऊ, अर्थात्‌ १७५० ईसवी, के बाद जिस 
समय फ्रांस में गृद्र और अमेरिका में प्रजासत्तात्मक राज्य स्थापन 
हुआ उस समय भी यही दशा देखने में आई थी। भेद इतना ही 
था कि यर्थपि वह चढबिचलता कह देशों में फेल. गई थी तथापि 
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इंगलैंड में उसका प्रवेश नहीं हुआ था; और जो लोग अधिक सम्य 
और शिक्षित थे उन्हीं पर उसका असर हुआ था; सारे समाज पर 
नहीं । मामूली आदमी उस चल-बिचल से बरी थे। तीसरी विचार- 
चख्चूता जर्मनी में उस समय उत्पन्न हुई थी निस॒ समय फिस्ट 
और गेटी नाम के तत्त्वज्ञानियों ने अपने विचारों का प्रचार किया 
था। पर यह चल-विचलता बहुत दिनोतक नहीं रही | कुछ ही काल 
मे फिर स्थितिस्थापकता हो गई । मिन नई बातों का प्रचार इनतीनी 
समयों में हुआ वे एक ही तरह की न थीं-सब एक दूसरी से मिन्न 
थीं। परन्तु तीनो उदाहरणों में एक बात ऐसी भी थी जो सब में 
नराबर पाई जाती थी । वह यह कि पौराणिक सत्ता तोड दी गई थी, 
अथीत्‌ “ बाबावाक्य प्रमाण ” वाल सिद्धान्त छोगों ने त्याग दिया 
था । प्रत्येक उदाहरण में मानसिक विचारों की सख्ती को लोगें ने 
कम कर दिया था। मतलब यह कि सख्ती की परवा न करके सब 
लोग थोडी बहुत मनमानी विवेचना ज़रूर करने लगे थे । योरप की 
वर्तमान अवस्था में जो उन्नति देख पड़ती है वह इन्हीं तीन समर्यों 
में मिली हुई स्फूर्त और उत्तेजना का फल है। मनोविचार में, रूढ़ि- 
परम्परा में, या सामाजिक स्थिति में, नितनी उन्नति पीछेसे हुई, 
जितना सुधार बाद में हुआ, सबकी जड़ का पता इन्हींम से एक न 
एक समय में मिलता है। इस बात के चिह् बहुत दिनों से दिख- 
लाई दे रहे हैं कि पूर्वोक्त तीनों अवसरों * मिले हुए स्फुरण और 
उत्साह की शक्ति बिल्कुल खचे हो गई है; इस समय कुछ भी बाकी 
नहीं रही । अतएव विचार और विवेचना की स्वाधीनता, अथोत्‌ 





द््ट स्वाधीनता- 


मानसिक स्वतंत्रता की आवश्यकता, को यदि हम फिर से न प्रतिपादन 
करेंगे-फिरसे न दिखिलावेंगे-तो हम कभी आगे न बढ़ सकेंगे । 
अब हम इस विवेचना के दूसरे हिस्से का विचार करते हैं और 
मान छेते हैं कि नितनी बातें या नितने मत, इस समय अ्रचदित 
हैं उनमें से एक भी गलत नहीं; सब सही हैं। यहां पर यह देखना 
है कि यदि उन बातों की सचाई की खुले खजाने, साफ़ साफ, और 
बेरोक विवेचना न होगी तो छोग उनको क्या समझेंगे; उनको कितनी 
योग्यता देंगे-अर्थात्‌ उन बातों का कैसा और कितना असर लागों पर 
होगा ! जो आदमी किसी विषय में अपना विचार हृढ कर लेता है; 
अपनी राय को मजबूती के साथ कायम कर लेता है; वह इस बात 
को खुशी से कभी नहीं कबूल करता कि उसकी राय के गलत होने 
की भी सम्भावना है। परन्तु उसकी इस बात का खयाल रखना 
चाहिए कि किसकी राय चाहे नितनी सही हो, पर यदि उसके 
सही होने के प्रमाणों का निडर होकर बार बार और पूरे तौर पर विंवे- 
चन न होगा तो लोग उसे, एक पुरानी और निर्जीव रूढ़ि समझ कर, 
मान ढेंगे; परन्तु सनीव और सच बात समझ कर उसका आदर न 


करेंगे । 

... कुछ आदमी ऐसे हैं कि जिस बात को वे सच समझते हैं उसे 
'यदि किसी दूसरे ने भी निःशंक होकर सच कह दिया तो वे इतने ही 
' अनुमोदन को बस समझ हेते हैं। फिर चाहे ऐसे अनुमोदनकतौ को, 
उस बात के मूल--भूत प्रमाणों का कुछ भी ज्ञान न हो और उसके 
प्रतिकूल तुच्छ आक्षेपों का समाधान करने की भी उसमें शक्ति न 


हो । इस तरह के आदमी पहले बहुत थे; परन्तु, खुशी की बात है, 
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अब वे उतने नहीं हैं। ऐसे आदमियों की बात जहां एक बार मान 
ली गई, जहां उनके मत का प्रचार एक बार हो गया, ठहां वे 
अपने मन में यह समझने लगते हैं कि उसके खिलाफ वाद-विवाद 
होने देने से समाज को कुछ भी छाम न होगा, हानि चाहे कुछ हो 
जाय । जहां इस तरह के आदमियों की प्रबलता 
होती है, जहां इस तरह के आदमियों का प्रभाव बढ़ जाता है, 
वहां विचार, विवेचना और बुद्धि के बल से प्रचलित मर्तों। का लोप 
कर देना बहुत मुशकिल होता है-मुशाकैल क्या, प्रायः असम्भव हो 
जाता है। परन्तु अज्ञान और अविचार से उनका छोप-उनका 
उल्लंघन-हुआ करता है। इसमें कोई सन्देह नहीं । विवेचन और 
वाद-विवाद को बिलकुल ही बन्द कर देना गैरमुमाकैन बात है; ऐसा 
होना बहुत ही कम सम्भव है । अतणव जहां विवेचना को थोड़ी 
सी भी जगह मिली तहां बहुत कमज़ोर दढीलों के भी सामने इस 
तरह की बातों को हार मान कर भागना पड़ता है। क्योंकि उन 
बातों पर लोगों का दृढ़ विश्वास नहीं रहता | सत्यासत्य के विषय: 
में दिक से विचार करने के पहले ही उनको मान ढेने से उन पर" 
इृढ विश्वास हो कैसे सकता है? अच्छा इस बात को जाने दीजिए।' 
मान लीनिए कि सही राय या सच बात मन में हमेशा स्थिर 
होकर रहती है; अतएव विरुद्ध दढीलों से भी वह अपनी जगह 
से नहीं हिलती । अर्थात्‌ आदमी ने अपने मन में जिस बात को 
सच और सही मान लिया है वह यद्यपि सिर्फ मिथ्या-विश्वास के 
कारण उसे वैसी माठ्म होती है तथापि उस विश्वास के बहुत ही 
इृढ हो जाने के कारण उसके खिलाफ दी हुई दरीकों का उस पर 


१०० स्वाधीनता- 


कुछ असर नहीं होता | इसमें उसका क्‍या अपराध है ! इसका 


यह उत्तर है कि निस मनुष्य में सच ओर झूठ के जानने की . ' क्‍ 


शक्ति विमान है उसको चाहिए कि इस तरह वह अपने मत न 
स्थिर करे । सच के जानने का यह तरीका नहीं है । इस रहत 
मत-स्थापना करना, इस तरह राय कायम करना, कदापि दृष्ट नहीं। 
इस तरह का विश्वास सत्य ज्ञान नहीं कहा जा सकता । यह निरा 
मिथ्याविश्वास है । यह किसी बात को सिद्ध करने के लिए कहे 
गये शब्दों को आंख मूंदकर मान लेना है। ओर कुछ नहीं । 
आदमी की बुद्धि और विवेक-शक्ति को सुधारने और उसकी 
उन्नति करने की बडी ज़रूरत है। इस बात को सभी कबुल करते 
हैं । प्राटेस्टेंट सम्प्रदाय के अनुयायी भी इसे मानते हैं | अतएव 
जिन बातों से आदमी का इतना घनिष्ठ सम्बन्ध है और जिनके 
विषय में अपनी तबीयत के अनुसार मत निश्चित करना आदमी 
के लिए एक बहुत ही जरूरी बात है, उन धर्म्मे-सम्बन्धी बातों के 
विचार में यदि आदमी अपनी बुद्धि और विवेक-शक्ति से काम न 
ले तो ले कहां? अपनी बुद्धि, अपनी समझ और अपनी विवेक- 
शक्ति को उन्नत और संस्क्ृत करने का सबसे अच्छा मार्ग आदमी 
के लिए यह है, कि वह अपने मन में दृढ हुई बातों के प्रमार्णों का 
ज्ञान प्राप्त करे । उसे इसकी विवेचना करनी चाहिए कि जो मेरा 
मत है उसके सही होने का क्या प्रमाण है? जिन विश्ार्सो के 
सम्बन्ध में सच राय कायम करना आदमी के लिए बहुत ही जरूरी 
बात है उनके प्रतिकूल किये गये छोटे छोटे आक्षेपों का समाधान 
करने की तो शक्ति उसमें होनी चाहिए | यदि और अधिक न हो तो 
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इतना तो जरूर ही होना उचित है। निस्र बात को जो सच समझ 
रहा है उसे झूठ साबित करनेवाल्लें की मोटी मोटी दलीलों का तो 
खण्डन करने की योग्यता उसमें होनी चाहिए। इस पर शायद 
कोई यह कहे कि-“अच्छा, यदि तुम ऐसा कहते हो तो आद- 
मियों के जो मत हैं उनके प्रमाण उन्हें क्यों नहीं सिखलाते ! प्रति- 
कूल दलीलेों के खण्डन करने के झगड़े में क्यों पड़ते हो! उन्हेंने 
अपने मतों का खण्डन नहीं सुना; इससे तुम यह नहीं कह सकते 
कि तोते की तरह उन्होंने अपने सिद्धान्तों को रट लिया है; उन- 
पर विचार नहीं किया। जो लोग रेखागणित पढ़ते हैं वे सिर्फ़ 
उसके सिद्धान्त ही नहीं रट लेते ; उनके प्रमाण भी वे समझ ढेते 
हैं । किसीको उनके विरुद्ध कुछ कहते, या किसीको उनको झूठ 
ठहराने की कोशिश करते, यदि उन्होंने नहीं देखा तो क्या तुम 
यह कह सकते हो कि उन्होंने सिर्फ तोते की तरह उन सिद्धान्तों 
को रट लिया है?” बेशक तुम्हारा कहना बहुत ठीक है। गणित 
एक ऐसी विद्या है कि उसका इस तरह ज्ञान प्राप्त कर लेना काफी 
होता है; क्योंकि उसके खिलाफ दलीलें पेश करने के लिए बिलकुल ही 
जगह नहीं रहती । गणितशाख्र के सिद्धान्तों को सही सानित करने के 
लिए जो प्रमाण दिये जाते हैं वे हमेशा एक-तरफा होते हैं; एक ही 
पक्ष से उनका सम्बन्ध रहता है। अनुकूल और प्रतिकूल दोनों पक्षों से 
नहीं। यह उनमें विलक्षणता है। उन पर कोई आल्षेप ही नहीं हो सकते; 
उनके खिलाफ कुछ कहने की ज़रूरत ही नहीं पड़ती | अतएव जब 
प्रतिकूल विवेचन ही नहीं होता, जब खिलाफ दलीलें ही नहीं पेश की 
जाती, तब उनका जबाब देने की भी जरूरत नहीं पड़ती। परन्तु 








१०२ स्वाधीनता- 


जिन बातें में मतभेद सम्भव है-जिन बातों में सबकी राय नहीं 
मिल्ती-उनकी सत्यता परस्पर-विरुद्ध प्रमाणों के मध्य में अवलम्बित 
रहती है । सृष्टिशात्र में भी एक ही काये का कोई दूसरा भी कारण 
दिखलाया जा सकता है। कोई कोई यह सिद्धान्त उपस्थित करते 
हैं कि इस विश्व के बीच में सूर्य नहीं है, पृथ्वी है। अथवा जीव- 
धारियों के सजीव रहने का कारण प्राणपद-वायु नहीं है; एक प्रकार 
की दहनशीलछ, अर्थात्‌ अम्निगर्भ, वायु है। ऐसी उल्टी कल्पनाओं 
को झूठ साबित करने के लिए प्रमाण देने पड़ते हैं। और जब तक 
हम उन करुपनाओं का सप्रमाण खण्डन नहीं करते तब तक हम 
यह दावा नहीं कर सकते कि हम अपने सिद्धान्तों को अच्छी तरह 
समझते हैं। यह विद्याविषयक बात हुई । ऐसे विषयों से सम्बन्ध रखने- 
वाली झूठी कल्पनाओं का खण्डन करना कठिन नहीं होता। परन्तु जब 
हम साधारणनीति, राजनीति, धम्मे, समाजसंस्कार और व्यवहार-शास्त्र 
आदि जटिल विषयों की तरफ निगाह करते हैं तब हमें यह साफ 
माठ्म होता है कि जिन सचे सिद्धान्तों के सम्बन्ध में वाद-विवाद 
होता है उनके विरुद्ध प्रमाणों का खण्डन करने ही में--उनको गछत 
साबित करने ही में-दर्लील्लों का तीन चौथाई हिस्सा ख़चे हो जाता 
है । पुराने जमाने में दो बहुत बड़े वक्ता हो गये हैं-प्रीस में 
डिमास्थनीज और रोम में सिसरो | सिसरो एक बहुत मशहूर वकील 
था । उसने ल्खि रक्खा है कि जब वह कोई मुकद्दमा छेता था तब 
उस मुकदमे का मनन करने और उसके कागज-पत्र देखने में वह 
नितनी मेहनत करता था उतनी हौ-किम्बहुना उससे भी अधिक- 
वह अपने मुअक्विल के विरोधी की दर्लललों का मनन करके उनके 


रो 
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खण्डन करने में करता था । किसी बात के सत्यांझ को नानने के 
इरादे से जो उसकी विवेचना करना चाहते हों। उनको उचित है 
कि वे सिसरो का अनुकरण करें। बिना ऐसा किये झूठ और सच 
का पता नहीं लछग सकता । किसी विषय में जो सिर्फ़ अपनी ही तरफ 
देखता है, निसे सिर्फ अपने ही पक्ष का ज्ञान रहता है, जो सिर्फ 
अपनी ही दढीलों पर विचार करता है उसे याद रखना चाहिए कि 


वह उप्र विषय का बहुत ही कम ज्ञान रखता है। उसके प्रमाण चाहे 


नितने सबल हों, उसकी दलीलें चाहे जितनी अच्छी हों, उसकी 
बातों का चाहे किसीने खण्डन न किया हो, तथापि वह उस विषय 
का पूरा ज्ञाता नहीं कहा जा सकता । जिसने अपने विरोधी के; 
प्रमाणी का खण्डन नहीं किया, अधिक क्या कहा जाय उसकी| 
दरलीलों को उसने सुन तक नहीं लिया, उसे अपनी बात को सही ' 
मान लेने-अपने मत को ग्राह्म समझने-का कोई अधिकार नहीं; , 
कोई आधार नहीं | ऐसे आदमी को चाहिए कि वह उस विषय में 
किसी तरह का निश्चय है। न करे । क्योंकि उसकी राय कोई राय 
नहीं; उसका निश्चय कोई निश्चय नहीं । यदि वह इस बात को न 
मान कर सिद्धान्त स्थिर करेगा तो मैं यह कहूंगा कि उसने बिना 
किसी आधार के वैसा किया; उसने ““बाबावाक्यं प्रमाणं ” सूत्र को 
स्वीकार किया; अथवा, अकसर छोग जैसा करते हैं, जो मत ख़द 
उसे सबसे अधिक पसन्द था उसे ही उसने निश्चित किया । उसके 
लिए यह काफी नहीं कि उसीके गुरु, या उपदेशक, या सलाहकार 
उसके विरोधियों के आक्षेपों को उसके सामने पेश करें; वहीं वे 
उनका खण्डन करें; और वह उस खण्डन को चुपचाप बेठा हुआ 
सुने | यह कोई न्याय की बात नहीं । इससे काम नहीं चछ सकता। 


नि न 


१०४ स्वाधीनता- 


इस तरकीब से विरोधियों के आक्षेपों का न्‍्याय-सदड्भत खण्डन नहीं 
हो सकता । इस तरीके से वे आक्षेप सुननेवाले की समझ में भी 
अच्छी तरह नहीं आ सकते-उसके दिल पर उनका असर ही नहीं 
हो सकता । जिन्होंने वे आक्षेप किये हैं उन्हींके मुंह से उन्हें सुनना 
चाहिए । जिनका उन पर विधास है वही उनको अच्छी तरह 
: समझा सकते हैं। उनका मण्डन करने के लिए-उनको सही साबित 
करने के लिए-उन्हींको सच्चा उत्साह रहता है और वही उनकी 
सिद्धि के लिए जी जान छड़ाकर कोशिश भी करते हैं ।जो लोग 
आक्षेप करते हैं वे प्रयत्नपुवंक उनको ऐसा रूप देते हैं निसमें वे 
अपने बाहरी रंग ढंग से भी छोगों को अपनी तरफ खींच हें औरँ 
दिल में भी ख़ब असर पैदा कर सकें । इसीसे उनको उन्हीं लोगों से 
सुनना मुनासिब है। ऐसा न करने से यह बात अच्छी तरह कभी 
ध्यान में नीं आ सकती कि जिस विषय पर 
वाद-विवाद हो रहा है उसकी सच्ची उपयोगिता-उसके सच्चे रूप-- 
को पहचानने में कितनी कठिनाइयां आती हैं और किस तरह से 
वे दूर की जा सकती हैं । निनको हम सुशिक्षित कहते हैं; जिनको 
हम पढ़े लिखे समझते हैं; उनमें से फी सैकड़ा निन्नानंब की दशा 
ऐसी ही शोचनीय है। जो लोग अपनी राय को सही साबित करने के 
लिए बड़ी फुरती से दलींलें पेश कर सकते हैं उनकी भी यही दशा 
है । ऐसे आदमियों के सिद्धान्त सही हो सकते हैं; पर गलत भी हो 
सकते हैं । चाहे अपने सिद्धान्तोंके सही होन में उनको नितना वि- 
श्वास हो, तथापि यह असम्भव है कि उनसे कभी गलती ही न हो । 
गलती हो सकती है। जब तक ये लोग अपने विरोधियों के मन 
का हाल अच्छी तरह न समझ लें, और इंते बात का विचार न 
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करलें कि वे क्या कहते हैं, तब तक यह बात नहीं मानी जा सकतीं 
कि जिम्त सिद्धान्त पर, जिस मत पर, या जिस राय पर, वे हट्ट 
हो रहे हैं उसके विषय में जो कुछ जानने योम्य है वह सब वे 
जानते हैं | चाहे नो मत हो, चाहे जो बात हो, उसके अकप्तर [' 
दा टुकड़े होते हैं-एक प्रधान, दूसरा अप्रधान । प्रधान टुकड़े को जान 
छेने से, मुख्य बात को समझ लेने से, अप्रधान और अमुख्य का 
ज्ञान प्राप्त करने में बडी मदद मिलती है । परन्तु इन छोगों का 
परिचय प्रधान बात से बिलकुल ही नहीं रहता । ये लोग यह नहीं 
जानते कि ऊपर से जिन दे चीजों में परस्पर भिन्नभाव मालम होता 
है उनका मेल किस तरह करना चाहिए, अर्थात्‌ उनकी अभिन्नता 
किस तरह सिद्ध करना चाहिए। और न ये यही जानते हैं कि 
यदि दो बातें बराबर सबल ओर बराबर सप्रमाण देख पर्डे तो उ- 
नमेसे किसको मानना और किसको न मानना चाहिए । ये छोग 
उस आदमी की कदापि बराबरी नहीं कर सकते जिसने दोनी पक्ष- 
वाले की-दोनों दल्वाल्लों की-दली्ों को ध्यान से सुना है, और 
उनके तथ्यांश को जानकर बिना जरा भी पक्षपात के, अपनेको नि- 
ओन्‍्त निश्चय तक पहुंचने के योग्य बना लिया है। जो लोग प- 
क्षपात छोड़कर दोनों पक्षवार्लों की बातें नहीं सुनते और दोनों 
पक्षवार्तलों के प्रमाण-प्रमेयों को खूब नहीं समझ लेते वे कभी किसी 
विषय का न्‍्यायसझ्त फेसला नहीं कर सकते । जो इन बार्तों 
को सुनते और समझ लेते हैं वे विवाद-सम्बन्धी विषय के सत्यांश 
को जितना नान सकते हैं उतना दूसरे हरगिज नहीं जान सकते। 
विरोधी की विरोधगर्मित बातों को सुनने की, विपक्षी की दलीों 





१०६ स्वाधीनता- 


का जबाब देने की, बहुत बडौ जरूरत है । नीते और व्यवहार- 
शात्र से सम्बन्ध रखनेवाली बातों का सच्चा ज्ञान प्राप्त करने के 
लिए तो इस प्रकार की शिक्षा की यहां तक जरूरत है कि यदि 
बड़े बड़े सिद्धान्तों को विरोध करनेवा्ा कोई न हो तो उसकी 
कल्पना कर लेना चाहिए; अर्थात्‌ विरोध करने के लिए किसी आदमी 
को जबरदस्ती खड़ा करना चाहिए; और प्रतिकूल पक्ष का अत्यन्त 
चतुर और चाणाक्ष वकीछ जितनी मजबूत दलीलें, या नितने प्रबल 
आक्षेप, कर सकता हो उन सबको उस कल्पित विरोधी के मुंह से 
सुनना चाहिए । 

जिस सिद्धान्त का बयान ऊपर किया गया उसकी योग्यता को 
कम करने के इरादे से, जो लोग विचार और विवेचना की स्वाधी- 
नता के शत्रु हैं वे शायद इस तरह के आश्षेप करेंगे:--वे कहेंगे 
कि बड़े बड़े धर्म्मशास्री मीमांसक समाजके मर्तों के अनुकूल या प्रातिकूल 
जितनी बातें कहेंगे उन सबको जान लेने की हर आदमी को बिलकुल 
जरूरत नहीं । चतुर और चाह्नक प्रतिपक्षी के मिथ्या और अविश्व- 
सनीय आक्षेपें को काटने के लिए समाज के सभी साधारण आद- 
मियों को तैयार रहने की क्या ज़रूरत ? उसके आक्षपों का उत्तर 
देनेके लिए समाज में से किसी योग्य आदमी का तैयार रहना बस है । 
यदि वह आदमी प्रतिपक्षी की उन सब बातों का खण्डन कर दे 
निनके कारण साधारण अशिक्षित आदमियों को भ्रम में पडने का 
डर है तो समाज का काम निकल गया समझना चाहिए । जो मत, 
जो सिद्धान्त, तुम, शिक्षित अथवा अशिक्षित, सीधे सादे अथवा स- 
मझदार, सभी आदमियों को सिखलाना चाहते हो उनके खास ख़ास 











है शा अध्याय । १०७ 


सबृत सब लोगों पर जाहिर कर दो; बाकी कीबातों को जानने 
की जिम्मेदारी उन छोगोंपर छोड़ दो नो अधिक समझदार हैं; नि- 
नको साधारण आदमी अपना नेता समझते हैं; जिनको वे अपना मु- 
खिया मानते हैं । साधारण आदमी इस बात को बख़बी जानते है 
कि यर्याप उनमें इतना ज्ञान और इतनी बुद्धि नहीं 
है कि सभी आक्षेपों का वे खण्डन - कर सकें, 
समी कठिनाइयों को वे दूर कर सकें, तथापि विरोधियों ने आज 
तक जितने आ्षेप किये हैं उन सब का उत्तर उनके बहुश्रत और 
विशेष शक्तिशाली मुखियों ने दिया ही है। अतएव वे इस बात पर 
जरूर विश्वास करेंगे कि जो जो आक्षेप आगे किये जायंगे उनका 
भी उत्तर वही लोग देंगे; उन्हें ख़द इस बसखेंडे में पड़ने की ज़रू- 
रत नहीं । 

बहुत आदमी इस विषय को इसी दृष्टि से देखते हैं । उनका 
खयाल है कि किसी बात की सत्यता का इतना भी अंश यदि किसी 
की समझ में आजाय जितने से उसका विश्वास उस पर होनाय तो 
उसके लिए उस बात का उतना ही ज्ञान बस है। ऐसे लोगों की 
इस तरह की दलीछों को मान लेने पर भी विचार और विवेचना की 
स्वाधीनता की आवश्यकता जरा भी कम नहीं होती । क्योंकि जिन 
लोगों की ऐसी राय है--जो छोग इस तरह की दलीलें पेश करते 
हैं-वे भी इस बात को कबूल करते हैं कि सब को यह विश्वास हो 
जाना चाहिए कि किसी भी मत या सिद्धान्त के प्रतिकूल नितने 
आक्षेप हो सकते हैं उन सब का ठीक ठीक खण्डन हो गया है । 
परन्तु निन आक्षेपों का खण्डन होता है उनका यदि उच्चारण ही न 
होगा, वे यदि जाहिर ही न किये जायंगे, तो उनका खण्डन होगा 


१०८ स्वाधीनता- 


कैसे ? उनका उत्तर कोई देगा कैसे ? अथवा आक्षेप करनेवार्लों को 
यदि इस बात के साबित करने की स्वाधीनता न दी जायगी कि जो 
खण्डन किया गया है, या जो उत्तर दिया गया है, वह योग्य है 
या नहीं, तो उसकी योग्यता या अयोग्यता ठीक ठीक समझ में 
आवेगी कैसे ? विपक्षियों को चाहिए कि उनके मत पर जो आक्षिप 
हों उन्हें वे बेरेक योेक के सर्व-साधारण के सामने आने दें । खैर 
सब के सामने न सही तो नो धमेशाखत्री और तत्त्ववेत्ता हैं उनके 
सामने तो वे उन्हें जाहिर होने दें, और ऐसे रूप में जाहिर होने दें 
जो बहुत ही अधिक व्याकुलता-ननक हो, जो बहुत ही नियादह 
परेशानी पेदा करनेवाढा हो | अर्थात्‌ जो कठिनाई हो-जो आल्षिप 
हो-उसका रूप जहां तक उग्र और भयझ्गलर हो सकता हो 
तहां तक किया जाय | मतलब यह कि प्रतिकूलता करनेवाले 
अपने आक्षेपों को यथासम्भव खूब सबल करके दिखलावें निसमें तत्त्व- 
ज्ञानियों और धर्माचार्यों तक से उनका उत्तर न बन पड़े | तत्त्वज्ञ 
ओर पम्मेज्ञ लोग ही आक्षेपों का खण्डन करेंगे | अतएव आ्षेपों 
की गुरुता उनको तो अवश्य है| माठ्म होनी चाहिए | अब कहिए 
यदि विपक्षियों के आक्षेप बिना किसी प्रतिबंध के प्रकाशित न कियि 
जायंगे ओर उनके प्रकाशन के लिए सब तरह का सुभीता न होगा 
तो उनका खण्डन किया किस तरह जायगा ? आक्षेपों को सुनोगे, 
तब तो उत्तर दोगे ? रोमन कैथलिक सम्प्रदायवार्लें ने इस पेचीदा 
प्रश्न का उत्तर देने की जो युक्ति निकाली है वह विलक्षण है। उन्होंने 
आदमियों को दो भागों में बांद दिया है। एक के लिए उन्होंने यह 
नियम बनाया है कि जिन धार्मिक बातों पर उसे विश्वास हो उन्हें वह 











+ 


्रफाए अध्याय । १०९ 


खुशी से स्वीकार करले; उसके लिए किस्ती प्रकार की जांच परतालकी 
/ जरूरत नहीं । पर दूसरे माग के लिए उनकी आज्ञा यह है कि यदि वह 
चाहे तो किसी मत को मानने के पहले वह सोच समझ ले और 
उसका ज्ञान प्राप्त करले । परंतु इन दो में से एक को भी विचार 
और विवेचना की आजादी नहीं है। आक्षेपों का उत्तर देने के लिए 
विशेष विश्वसनीय धरम्मोपदेशक और धम्मांचाय्यों को इस बात की 
अनुमति है कि नास्तिक मत की किताबें वे पढ़े । इससे 
उनको पाप नहीं होता; उल्य पुण्य होता है । क्योंकि 
नास्तिक मत के सिद्धान्त समझ कर उन्हें उनका ख- 
ण्डन करना पडता है। यह खण्डन पुण्यकारी है। यही कारण है 
के धर्म्मेपाध्यायों के लिए पाखण्डी पुस्तकें सुलूम कर दी गद हैं । 
परन्तु गृहस्थों के लिए यह बात नहीं है । बिना हुक्म के वे ऐसी 
कितार्बे नहीं पढ़ सकते । उनके लिए इनका पढ़ना मना है। जिनकी 
इच्छा इस तरहकी कितार्बे पढने की होती है उन्हें अनुमति लेनी 
पडती है। अनुमति मिल जाती है; परन्तु मुशकिल से; सो भी सब 
को नहीं । यह काररबाई, यह नीते, यह युक्ति इस 
बात को साबित करती है कि रोमन केथलिक सम्प्रदाय के अनुयायी 
अपने विपक्षियों के आक्षेपों को समझ लेना पम्मेशास्त्रियों के छिए 
जरूरी समझते हैं। परन्तु वे अपने मत के अनुसार इस बात का भी 
कारण-और सणोप्तिक कारण-बतर सबते हैं. फके औएर लेएे 
को अपने प्रतिपक्षियों के आक्षेपों को सुनने की अनुमति 
क्यों न देनी चाहिए ः अतएव इस सम्प्रदाय के 
श्रेष्ठवगंवाढ्ञों के मन को यद्यपि अधिक स्वाधीनता नहीं . मिलती 








११० स्वाधीनता- 


तथापि साधारण आदमियों की अपेक्षा उनकी बुद्धि को अधिक 
संस्कार प्राप्त होता है; अर्थात्‌ बुद्धि को बढ़ाने का उन्हें अधिक 
मौका मिलता है। इस तरकीब से इस सम्प्रदाय का बहुत कुछ 
काम निकल जाता है। अपने मतलब भर के लिए उसे जितनी 
मानसिक श्रेष्ठता दरकार होती है उतनी उसे मिल जाती है; क्यों- 
कि इस प्रकार के प्रतिबंधयुक्त संस्कार से मन यद्यपि खूब उदार 
और खूब विशाल नहीं हो जाता तथापि शाखार्थ करने की शक्ति 
उसमें आ जाती है। अर्थात्‌ किसी पक्ष के, किसी मत के या 
किसी राय के गुण-दोर्षों की विवेचना करने के योग्य वह जरूर 
हो जाता है। पर जहा प्राटेस्टेण्ट धर्म की प्रबहतता है वहां यह 
बात नहीं है। वहां यह विलक्षण तरकीब काम में नहीं लाई जाती। 
क्योंकि इस धम्में के अनुयायियों की समझ-समझ न सही तो 
कल्पना-ऐसी है कि धार्म्मिक सिद्धान्तों को स्वीकार या अस्वीकार 
करने की जिम्मेदारी हर आदमी को अपने ही ऊपर लेना चाहिए; 
धर्म्माचार्यों ओर धर्म्मेंपदेशकों पर उसे न छोड देना चाहिए । वे 
कहते हैं कि संसार की वर्तमान अवस्था में यह उचित नहीं कि 
जिन पुस्तकों को सुशिक्षित आदमी पढें उनके पढ़ने से अशिक्षित 
आदमी रोक रक्‍्खे जांय। यह बात, इस समय, प्रायः असम्मव 
है । नितनी बातें जानने के लायक हैं उनका जानना यदि सव- 
साधारण के उपदेशक धर्म्मांचायों के लिए जरूरी है तो प्रत्येक 
बात का लिखा जाना, ओर बिना प्रतिबन्ध के उसका प्रकाशित 
होना सब के लिए भी जरुरी है। 

जो मत रूढ़ हो रहा है, अर्थात्‌ जो बहुत दिनों से प्रचलित 








। अध्याय | १११ 


है, वह यदि सही है तो उसकी प्रतिबन्ध-हीन विवेचना न होने 
देने से सिफ इतनी ही हानि होगी कि उसका मतलब, या उसका 
कारण मामूली आदमियों की समझ में न आवेगा | यदि यह बात 
सच है तो इससे विशेष हानि नहीं हो सकती; क्योंकि वाद-विवाद 
न करते रहने के कारण लोगों की बुद्धि में तेजी चाहे न रहे, 
पर उनका आचरण नहीं बिगड सकता । मतलब यह कि सच 
बात को बिना वाद-विवाद-बिना विवेचन-के मान लेने से आदमी 
नीति-श्रष्ट नहीं हो सकते; मन्द बुद्धि चाहे हो जाये | इस आल्षेप 
का यह उत्तर है कि किप्ती बात की विवेचना न होने से यही 
नहीं कि सिफ उसका मूल हेतु या मूल कारण ही भूछ जाता हो 
उसका ठीक मतलहूब, उसका यथार्थ अर्थ, भी बहुधा भूल जाता 
है। उस मतलब को जाहिर करने के लिए जो शब्द काम में, 
लाये जाते हैं उनसे वह मतलब ही नहीं निकहता। लोग उनका: 
कुछ और ही अर्थ करने छगते हैं । अथवा जिम्त बात को बतलने ' 
के लिए वे शुरू में कहे या लिखे गये थे उसका कुछ ही अंश 
उन शब्दों से जाहिर होने लगता है, सब नहीं । मन उसको : 
अच्छी तरह से नहीं ग्रहण करता; उस पर से अविचक विश्वास ! 
जाता रहता है। उसके कुछ ही वचन याद रहते हैं । उन्हींको. 
लोग बे समझे बूझे रटा करते हैं । यदि उसका कुछ अंश रह भी 
जाता है तो, जैसे किसी फल का सत्त्व या रस सूख जाय और 
उसका छिलका मर रह जाय, वही हालत उसकी होती है | मनुष्य 
जाति के इतिहास का बहुत बडा माग इस बात के उदाहरणों से 
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भरा हुआ है । उसका चाहे नितना मनन किया जाय और चाहे 
जितना अधिक ज्ञान भ्राप्त किया जाय सब थोडा है। 

निस स्थिति का वर्णन-जिस हालत का बयान-ऊपर किया 
गया उसके उदाहरण किस्त धार्म्मिक सम्प्रदाय में नहीं हैं? उसकी 
मिसालें नीति से सम्बन्ध रखनेवाली किन शिक्षाओं में नहीं हैं-किन 
बातें में नहीं हैं? सब में हैं । जो छोग निस मत को चलाते हैं, 
जो छोग निस नीति का उपदेश देते हैं, उनको और उनके शिष्यों 
को उसका मतल्‍ूब और भी खूब अच्छी तरह समझ पडता है 
और उसकी योग्यता का अन्दाज भी उन्हें खूब रहता है । दूसरे 
मत और दूसरी सम्प्रदायों पर प्रभुत्व जमाने के इरादे से जब तक 
किसी मत या सम्प्रदाय के अनुयायी वाद-विवाद किया करते हैं 
तब तक उसका मतहब उसके अभिमानी और अनुयायी आद- 
मियों के ध्यान में खूब रहता है-वरश्च यह कहना चाहिए कि 
उनके हृदय में उसका प्रकाश और भी अधिकता से पडता है । 
अन्त में या तो उसीकी जीत होती है, अर्थात्‌ वही प्रचाडित हो 
जाता है, या उसका भ्रचार वहीं रुक जाता है; आगे नहीं 
बढ़ने पाता । मतलब यह कि वह जितना था उतना ही 
रह जाता है । जहां उसे इन दोनों में से कोई भी एक 
स्थिति मिलती है तहां उसके विषय की विवेचना कम हो 
जाती है। यहां तक कि धीरे धीरे वह बिलकुल ही बन्द हो जाती 
है । तब तक वह मत रूढ हो जाता है और यदि उसका सर्ब- 
व्यापी प्रचार न भी हुआ तो भी उसका एक जुदा पन्‍्थ जरूर बन 
जाता है | कुछ काछ के बाद वह पन्‍्थ बहुत आदमियों का पैत्रिक 
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पन्‍ष हो जाता है और उसे छोडकर दूसरे में जाना छोक कम पस- 
न्द करते हैं | इससे क्या होता है कि उस पन्थके आचाये या 
मुखिया उस विषयका बहुत कम विचार करते हैं। औरों को 
अपने पन्‍न्थ या मत में लाने के लिए अथवा अपने पन्‍थ या 
मत को औरों के आक्षिपों से बचाने के लिए नितना वे पहले तैयार 
रहते थे उतना पीछे नहीं रहते । यदि उनके मत के 'रुद्ध कोई ; 
कुछ कहता है तो उस तरफ वे बहुत कम ध्यान देते हैं और अन- 
कूल प्रमाण देकर अपने सिद्धान्तों को पृष्ट करने के झगड़े में वे 
नहीं पडते | तभी से उस मत की कला क्षीण होने लगती है।।! 
उसी दिन से उसकी चेतनता का हास शुरू हो जाता है । जितने 
पन्‍थ हैं उनके मुखिया अकसर यह शिकायत किया करते हैं कि 
हमारे पन्थवाले सिफ नाम के लिए हमारे मत के अनुयायी हैं । 
उसके सिद्धान्तों की सच्ची और सजीव कल्पना उनके मन में 
जागृत नहीं है। इसीसे उनके आचरण ओर उनकी मनोवृत्ति पर 
उन सिद्धान्तों का पूरा पूरा असर नहीं पड़ता | परन्तु जब॒ तक 
वह पन्थ अपनी रक्षा के लिए लडता रहता है, अर्थात्‌ वाद-विवाद 
में ख़ूब उत्साह रखता है, तब तक ऐसी शिकायतें कभी नहीं सुन 
पड़ती । अपने पन्‍थ की रक्षा के लिए लड़नेवाल्नं में कमज़ोर से भी 
कमजोर लोगों को यह बात माठ्म रहती है कि हम किस लिए 
रूड रहे हैं । वे इस बात को भी खूब समझते हैं कि उनके मत में 
और मतों से कितना अन्तर है। इस अवस्था में-इस स्थिति में-हर 
मत के अनुयायियों में ऐसे अनेक आदमी पाये जाते हैं जिनके मन 
में अपने मत के मतलब से सम्बन्ध रखनेवाली सब बातें जागृत 
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रहती हैं और जिन्होंने उन सब बातें। का खूब अच्छी तरह से 
विचार किया होता है। उन बातों पर परा विश्वास्त होने से जो 
नतीजा होना चाहिए वह उनके चाहचछन और बर्ताव में बहुत 
अच्छी तरह से देख भी पडता है । अर्थात्‌ जैसा वे कहते हैं वैसा करके 
भी वे दिखाते हैं । परन्तु जब कोई मत या पन्थ पुराना हो जाता है 
' जब वह परम्परासे प्राप्त होता है; जब वह जन्म ही से मिलता है; जब वह 
। उुपचाप बिना उसके गुणदोष का विचार किये, स्वीकार कर लिया जाता 
है; तब उसकी सचेतनता बिलकुल ही जाती रहती है। अथात्‌ पहले 
पहल उसपर विश्वास जमने के समय शंका-समाधान करने के 
: किए मन को जो शाक्ति ख़चे करनी पडती थी उसका खर्च जब 
। बन्द हो जाता है-अथांत्‌ जब ग्रतिपक्षियों से वाद-विवाद करने की 
' जरूरत नहीं रहती-तब उस पन्‍्थ या मत के मृल्मन्त्रों को छोड 
| कर बाकी सब बातें छोग धीरे धीरे भूलने रूगते हैं | उप्तकी सिफ़े 
| खास खास बातें याद रह जाती हैं; ओर कुछ नहीं । या यदि उस 
मत की सजीवता के चिन्ह हृदय पर रहते भी हैं-अर्थात्‌ यदि 
उसके सम्बन्ध की कुछ बाते याद भी रहती हैं-तो भी निन के 
तजरुबे से उनकी जांच करने, या अंतःकरणपृ्वेक उनपर विश्वास 
करने, की कोई ज़रूरत नहीं समझी जाती । दूसरों को उस मत को 
स्वीकार करते देख ओर लोग भी, बिना सोचे समझे, उसे स्वीकार 
कर लेते हैं । मतलब यह कि उस विषय में छोग बेहद बेपरवाही 
करते हैं । नतीजा इसका यह होता हैं कि अन्त में मनुष्य-नाति 
की आत्मा से-उसके भीतरी मनोदेवता से-उस मत या पन्‍्थ का 
सारा सम्बन्ध छूट जाता है । जब यहां तक नौबत पहुँचती है 
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तब मनुष्योंकी धार्मिकता को वह अवस्था प्राप्त होता है निसने 
आज कल दुनिया में सबसे अधिक जोर पकड़ा है । इस अव- 
स्था को, इस दशाको, पहुंचने पर किसी धम्मे या मत-विशेष से 
सम्बन्ध रखनेवाली बातें गोया मत के बाहर ही रह जाती हैं; और 
वे एक तरह का ऐसा मजबत बेठन बन जाती हैं कि बेठन को 
तोडकर अच्छे अच्छे खयाढुत की पहुँच मनतक हो ही नहीं सकती । 
मन उस समय मन नहीं रहता। वह पत्थर सा हो जाता है। 
उस पर उत्तम और उदार विचारों का असर ही नहीं होता। 
इस दशा मनोमहाराज एक भी नये ओर छामदायक विश्वास को 
अपने पास तक नहीं पहुंचने देते । उनको दूर फेंकने की कोशिश 
में ही वे अपनी सब शक्ति को ख़चे करते हैं।और वह धार्मेक 
बेठन क्‍या काम करता है ? कुछ नहीं । न वह मन के ही काम 
आता है, न हृदय के ही । हां, एक काम वह जरूर करता है ॥ 
वह उनका संतरी होकर दरवाजे पर बेठा रहता है ओर किसी को “ 
भीतर नहीं जाने देता । 

जो मत या सिद्धान्त मन पर सबसे अधिक असर पेदा करने- 
वाले हैं वे कहां तक निर्जीव विश्वास हो बैठते हैं, और पिचार या 
बुद्धि से उनका कहां तक सम्बन्ध छूट जाता है-इसका उदाहरण 
क्रिश्चियन धम्म के अनुयायियो में ख़ब मिलता है। जो छोग इस 
धम्मे के सिद्धान्तों को मानते हैं उनका अधिक हिस्सा ऐसा है निर्सम 
इस बात के उदाहरण पाये जाते हैं । क्रिश्वेयन धम्मे से मेरा मत 
छब उन उपदेशा ओर उन वाक्यों से हे जो ईसाई पर्म्म-शाख- 
की नई पुस्तक में हैं और निनको सब सम्प्रदाय और सब पन्‍्य के 
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आदमी मानते हैं। इन वाक्यों और उपदेशों को सब छोग धर्म्मानु- 
कूल समझते हैं । अतएव उनको वे पवित्र और मान्य जानते हैं। 
परन्तु हजार में एक भी इंसाई ऐसा नहीं देख पडता-एक भी क्रि- 
श्रियन ऐसा नहीं नमर आता- जो उन नियमों या उपदेशों के 
अनुसार आचरण करता हो; अथवा इस बात को जांच छेता हो कि 
| उसका बर्ताव उनके अनुकूल होता है या नहीं | यह न समाप्ति 
। कै मैं इस बात को बढ़ाकर कह रहा हूँ। नहीं, इसमें जरा 
ः भी अतिशयोक्ति नहीं है। छोग करते क्या हैं के वे अपने देश,अ- 
पनी जाति, या अपने पन्थ के रीति-रवाज की तरफ देखते हैं। रूढ़ि 
को ही वे धर्म्मशासत्र समझते हैं ।बात वडी ही विल्षण है । एक 
तरफ़ तो छोग यह कबूल करते हैं कि उनके धम्मेशाख, अथीत्‌ बाइ- 
बल की नई पुस्तक में जो नियम और जो आदेश हैं वे इंश्र- 
प्रणीत हैं--वे ऐसे पुरुष के बनाये हुए हैं जो सर्वज्ञ है; जो कभी 
भूल नहीं करता-अतएव उनको मानना और उनके अनुसार आच- 
रण करना हमारा कर्तव्य है| दूसरी तरफ हर रोज काम में छाने 
के लिए उन्होंने ओर ही नियम बना रक्खे हैं । अथांत्‌ शास्त्र के 
नियमों से व्यवहार के नियम जुदा हैं । इसे मैं मानता हूं कि शा- 
खोक्त नियम व्यावहारिक नियमों से सब कहीं भिन्न नहीं हैं । कहीं पर 
तो इन दोनों तरह के नियमों में बहुत मेल है; कहीं पर कम है 
और कहीं पर बिल्कुल ही नहीं है-अथीत्‌ दोनों में परस्पर विरोध 
है । मतलब यह के व्यवहारसम्बन्धी सब॒तरह के मुभीते की 
ओर नजर रखकर धार्म्मिक और व्यवहारिक नियमों का मेल जोल 
कर दिया गयो है। पर्म्मशासत्र को छोग मान्य जरूर समझते हैं; 
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परन्तु उनका प्रेम रूढि पर ही अधिक देख पड़ता है। नितने 
क्रिश्वियन हैं सन का यह विधास है कि मो दीन, धनहीन! 
और नम्र हैं और मिनसे सारी दुनिया बुरी तरह पेश आती है वही 
सबसे अधिक पुण्यात्मा हैं | सूई के छेद से ऊंट चाहे निकल भी जाय; | 
पर न्तु स्वग के फाटक से निकलकर भीतर प्रवेश कर जाना अमीर | 
आदर्मीके लिए बिलकुल ही असम्भव है | किसी की बुराई न करना 
चाहिए । कसम न खाना चाहिए। अपने पड़ोसी के सुख दुःख को | 
अपना ही सुख दुःख समझना चाहिए । यदि कोई कोट छे छे तो ; 
कमीज भी उसे उतार देना चाहिए । कल की कभी फिकर न करना । 
चाहिए । यदि यह इच्छा हो कि हम पूर्णता को पहुंच जॉय- | 
हमारी स्थिति सर्वोत्तम हो जाय-तो जो कुछ पास हो वह दीन 
दुखिया आदमियेंकी दे डालना चाहिए; अर्थात्‌ सवैस्व दान कर्‌देना 
चाहिए । जब लोग इस तरह की बातें कहते हैं तब विश्वास-पूर्वेक 
कहते हैं; यह नहीं कि ऊपरी मन से ही कहते हों; या दम्भ करते 
हैं। । यदि किसी बात की तारीफ़ ही तारीफ होती है; उसके गुण-- 
दोषों पर विचार नहीं किया जाता-उनकी विवेचना नहीं होती-तो 
लोगोंका विश्वास उस पर जम जाता है। उस पर उनकी श्रद्धा हो 
जाती है। क्रिश्वियनोंकी भी ठीक यही दशा है। जिन बातोंकी वे 
तारीफ सुनते आये हैं उनपर उनका विश्वास हो गया है; उनको 
वे अच्छा समझते हैं | उनका जो विश्वास धम्मंपर है वह इसी तरह 
का है। उसके सब सिद्धान्तोंके साधक-बाधक प्रमाणोंका उन्होंने 
विचार नहीं किया; सिफे तारीफ सुनकर उन पर विश्वास 
कर लिया है । परन्तु प्रति दिके आचरण और व्यवहारमें 
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श्श्८ स्वाधीनता- 


देख पडनेवाले समीव, सचेतन या जिन्दा विश्वास का यदि 
विचार किया जाय तो यह बात साफ साफ मालूम हो जाय 
कि वैसा विश्वास लेगेंगें सिंफ उतना ही है नितना रूढ़ि 


: अर्थात्‌ रीति-रस्म के योग से हो सकता है। अथौत्‌ धाम्मिक 
: वैश्वास के अनुसार आचरण रखने की परवा छोग नहीं करते। 
/ उसका नितना अंश रुढ़ि में मिलता है उतने ही का वे खुयाढ 
: रखते हैं और उतने ही के अनुसार वे व्यवहार भी करते हैं। पर 


जब कभी किसी प्रतिपक्षी को पत्थर मारने की जरूरत होती है 
तब लोक थार्म्मक सिद्धान्तों के समुदाय में से एक को भी नहीं 
छोड़ते । उस समय वे उन सब को मान छेते हैं और प्रतिपक्षी पर 


/ उनका प्रयोग करते हैं | अथोत्‌ ये कागज-रूपी ईट-पत्थर वे उस पर 


फेंकते हैं । मिस बात को अच्छी समझकर लोग करते हैं उसको 
साधार और सप्रमाण साबित करने के लिए कागज के रूप में रहने- 
वाले इस धरम्म-शाख्र से जो कुछ अपने मतढब का मिलता है उसे 
वे लोग, मौका आने पर, जहां तक सम्भव होता है, सब को 
दिखलते भी हैं। परन्तु इन लोगों को यदि कोई इस बात की 
याद दिल्ावे कि जो तुम धरम्मशाख्र के अनुसार व्यवहार करना 
चाहते हो तो ऐसी सैकड़ों बातें और भी हैं जिनको तुम्हें करना 
चाहिए; परन्तु निनका खयाल तुम्हें स्वप्त में भी नहीं होता; तो वे 
उसे बुरी नजर से देखें और यह कहकर उसकी कुचेष्टा करें कि- 
“ये आये दुनिया भर से अधिक अकढ्मन्द !” मामृढी आदमियों 
पर धर्म्मशासत्र की सत्ता नाहीं चलती; उनके मत पर उसका कुछ 
सी असर नहीं होता। अथोत्‌ उनके आचारविचार धार्मिक 
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विश्वा्सों पर अवलम्बित नहीं रहते। शासत्र की बातों को वे सुन 
भर छेते हैं। उसके सिद्धान्तों को सुनढेने भर की उन्हें आदत 
रहती है। पर सुनने के साथ ही पम्मेशास््र के वाक्‍्यों का अर्थ 
उनके मन में नहीं उतरता और उनके अनुसार आचरण करने के 
लिए उनमें उत्साह भी नहीं उत्पन्न होता। अथोत्‌ जो बात शाख 
में लिखी है उसे वे सुन तो लेते हैं; पर उसके अनुसार व्यवहार 
नहीं करते । जब शास्त्र के अनुसार व्यवहार करने की जरूरत 


पड़ती है तब वे इस बात को देखते हैं कि छल्लू क्या करता है, 
जगधर क्या करता है। इस तरह औरों के चाहचलन और आचा- 


रविचार को देखकर वे इस बात का निश्चय करते हैं कि क्राइस्ट 
( ईसा मसीह ) की आज्ञा को हमें कहां तक मानना चाहिए। 

इसमें कोई सन्देह नहीं है-इस बात पर मेरा पूरा विश्वास 
है-नके पहले पहल जो लोग क्राइस्ट के अनुयायी हुए वे ऐसे न 
थे । उनकी स्थिति बिलकुल ही भिन्न थी। यदि ऐसा न होता 
तो तुच्छ यहूदियों के इस अप्रसिद्ध धम्मे का इतना अधिक प्रचार 
कभी न होता और रोमके इतने बडे राज्य में वह कभी प्रवेश न 
पाता । “ देखिए, ये क्रिश्चियन एक दूसरे को कितना चाहते हैं”! 
इस तरह क्रिश्वियन लोगों की तारीफ होनेकी अब बहुत कम 
सम्भावना है । परन्तु पुराने जमाने में क्रिश्वियनों के शत्रु भी इस 
तरह उनकी तारीफ करते थे । क्राइस्ट के अनुयायी, निस समय, 
इस तरह, अपने शत्रुओं से अपनी तारीफ़ सुनते थे उस समय 
उनके मन में अपने धर्म्म की नितनी स्फूर्ति और उस पर उनकी 
नितनी श्रद्धा होती थी उतनी, बाद में, कमी नहीं हुईं । क्रिश्वियन- 


रु ४ ! 


| 
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धर्म्म के अधिक प्रचलित न होने का यही प्रधान कारण है। इसीसे 
उसका भ्रचार बहुत धीरे धीरे हो रहा है। अठारह सौ वर्ष बीत मये 
तथापि योरप के रहनेवाल्लों और उनके वेशजों को छोडकर और 
कहीं भी उसका प्रवेश नहीं हुआ। जो लोग सबसे अधिक 
धाम्मिक हैं; निनका विश्वास अपने धर्म्म पर बहुत ही अधिक है; 
जिनकी अपने धर्म-सिद्धान्तों का बहुत अधिक ख़याल है; और णो 
मामूली आदमियों की अपेक्षा उन सिद्धान्तों के अर्थ को अधिक 
मान्य समझते हैं--उनके भी मत में बहुधा कालविन और नाक्स 
आदि धम्मेसंशोधकों के मतों की ही अधिक स्फूर्ति देख पड़ती है; 
क्योंकि उनके मत इन लोगों के मत से बहुत कुछ मिलते हैं। यह 
नहीं कि क्राइस्ट के वचनों को ये छोग बिल्कुल ही भर जाते 
हों। वे उन्हें भूलत तो नहीं; परन्तु उनसे कोई काम नहीं छेते; 
वे निष्क्रिय रूप में उनके मन में पड़े रहते हैं। उनमें से जो 
वचन ग्दु, मधुर और मनोहारी होते हैं उनको सुनकर हर 
आदमी के हृदय पर जो असर होता है वह उनके हृदय पर 
भी होता है । इसमें सन्देह नहीं। परन्तु इसके आगे और 
कुछ नहीं होता । इसके कई कारण हैं कि सब धर्म्मों की 
: जितनी बातें एकसी होती हैं उनकी अपेक्षा प्रत्येक पम्मे की 
; क्शिष बातें में क्यों अधिक सजीवता रहती है और उनके अर्थ 
(का ध्यान अनुयायियों के मन में हमेशा बना रखने के लिए उस 
धम्मे के अध्यक्ष या आचार्य्य क्यों इतना परिश्रम उठाते हैं! 
उनमें से एक कारण यह है, और उसके होने में कोई शंका भी 
नहीं है, कि सब धर्म्मों की विशेष बातों ही पर अधिक कटाक्ष झेंते 
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हैं; और उन बातें को झूठ बतलानेवाल्यें के आक्षेपों का खण्डन 
भी अधिक करना पड़ता है । ढछडाई के मैदान में दुश्मन के न 
रहने से गुरु और चेला, दोनों अपनी अपनी जगह पर 
निःशंक सो जाते हैं । 


जो बातें पुइत दर पुइत होती आई हैं, जो मत वंश-परम्परा ४ 
से प्राप्त हुए हैं, उनकी भी बहुत करके यही दशा है-फिर चाहे ' 


उनका सम्बन्ध नीति से हो, चाहे धम्मे से हो, चाहे संसारिक 
व्यवहार से हो । जितनी भाषायें हैं, ओर जितनी पुस्तकें हैं, सब 
में जगह जगह पर, यह लिखा है कि संसार क्या चीज है, उसमें 
कैसे रहना चाहिए, और आदमी को अपना बतोव कैसा रखना 
चाहिए । इन बातें। को सब जानते हैं, सब मानते हैं, सब मुंह से 
एक नहीं-अनेक बार-कहंते हैं ओर स्वयंपरिद्ध सिद्धान्तों के समान 
समझते हैं । परन्तु इनका ठीक ठीक अर्थ बहुत आदमियों की 
समझ में तब आता है जब उन पर कोई विपात्ति पड़ती है, अ्थांत्‌ 
इनमें से किसी बात का उछंघन करने से जब उन्हें ठोकर छुगती 
है । उसके पहले इनका मतलब बहुत कम आदमियों के ध्यान 
में आता है। यह बात बहुधा देखने में आईं है कि जब किती 
आदमी पर कोई आपदा आती है या जब किसीको किसी विष्य 
में सहसा निराश होना पडता है, तब उसे एक आध मसल, अ- 
थांत्‌ कहावत, याद आती है। वह मसल चाहे जन्म भर उसके 
भस्म में चक्र हंगाती रही हो, पर उसका ठीक अर्थ उसे तभी 
समझ पड़ता है जब, उसके अनुसार बतोव न करने के कारण, 
उसे अफसोस होता है । यदि उसे उसका मतलब पहले ही समझ 
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गया होता तो वह उस विपात्ति में कदापि न फसता-अतएव उस 
अफसोस भी न होता । इस तरह के अनर्थों का कारण विवेचना का 
अभाव ही नहीं है; विचार, विवेचना और वाद-प्रतिवाद का अभ्यास 
न रहने ही से इस तरह की आपदाओं में लोग नहीं फंसते। इसके 
और भी कारण अवश्य हैं । क्योंकि दुनिया में ऐसी बहुतसी 
बातें हैं मिनका अर्थ बिना प्रत्यक्ष अनुभव के नहीं. समझ पडता; 
अर्थात्‌ जब तक आदमी को तजरुबा नहीं होता तब तक उन 
बातों का मतलब उसके ध्यान में ठीक ठीक नहीं आता । परन्तु 
इसमें भी कोई सन्देह नहीं कि निन आदमियों को ऐसी बातों का 
तजरबा है उनके मुंह से उन बातों का सप्रमाण विवेचन सुनने से- 
उनके अनुकूल और प्रतिकूल जो कुछ कहा जा सकता है उसे 
जान लेने से-उनका अर्थ पहले से अधिक ध्यान में आजाता है और 
दिल पर उस अर्थ का असर भी पहले से अधिक होता है। जब किसी 
बात में कोई सन्देह नहीं रहनाता तब छोग उस पर विचार करना 
छोड देते हैं; तब उसके विवेचन की वे कोई जरूरत नहीं समझते । 
यह बहुत बुरी आदत है । यह ऐसा बुरा स्वभाव है कि जितनी 
गलतियां आदमी के हाथ से होती हैं उनमें से आधी इसी सर्व- 
नाशी के स्वभाव के कारण होती हैं। इस समय के एक ग्रन्थकार 
: ने इस अवस्था-इस स्थिति-का नाम रक्खा है «४ निश्चित मत की 
- गाढ़ निद्रा ” । उसकी यह उक्ति बहुत ही यथार्थ है। उसने यह 
बहुत ही ठीक कहा है। 

यहां कोई यह आक्षेप कर सकता है कि यह तुम कह क्या 
रहे हो! किसी बात का सच्चा ज्ञान होने के लिए क्‍या मतैक्य 
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के अभाव की जरूरत है? क्‍या जब तक उसके विषय में मत- 
भेद न हो तब तक उसके सत्यासत्य का निणेय नहीं हो सकता 
समाज में कुछ आदमी मब तक हठपूवक विरोधी दछ में न शामिल 
होंगे; जब तक वे झूठे पक्ष का साथ न देंगे; तब तक क्या सच 
बात समझ ही में न आवेगी ? यदि कोई प्रिद्धान्त या मत सब 
की राय से मान लिया गया तो क्‍या उसका सर्वेश्तम्मत होना ही 
उसकी सत्यता और उपयोगिता के नाश का कारण हुआ ? किसी 
मत या सिद्धान्त के विषय में बिना किसी सन्देह के बाकी रहे 
क्या वह पूरे तौर पर समझ में नहीं आसकता ? ज्यों ही सब समाज 
या सब आदमी किसी सिद्धान्त को सच मानते हैं त्यों ही क्या 
उसकी सत्यता उनके मन में नष्ट होनाती है? आज तक लोगों 
की समझ में बुद्धि की उन्नति का सब से प्रधान उद्देश यही रहा 
है कि जितनी बड़ी बड़ीबातें और बडे बडे सिद्धान्त हैं उन 
सब के विषय में मनुष्य-मात्र को अधिकाधिक एकमत होना 
चाहिए । तो क्‍या उस उद्देश की सिद्धि होने ही तक-तो क्या 
उस मतलब के निकल जाने ही तक-लोगों की समझ वेसी रहती 
है! फिर वह कहां चली जाती है? जीत पूरी होने ही से क्या जीत 
के फर्क का नाश होजाता है : 

मैं यह नहीं कहता । मेरा यह हरगिज मतरब नहीं । मनुष्य- 
जाति की जैसे नैसे उन्नति होती जाती है वैसे ही वैसे मिन बातों 
या सिद्धान्तों के विषय में कोई सन्देह अथवा तक बाकी नहीं 
रहता उनकी संख्या भी बढ़ती जाती है। और, जिन सिद्धान्तों 


की सत्यता निर्विवाद सिद्ध होती जाती है उनकी संख्या और 
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|| स्वाधीनता- 


येम्यता जैसे जैसे बढती है वैसे ही वैसे मनुष्य-जाति के सुख की 
भी वृद्धि होती जाती है। व्शिष सन्देह-जनक और वादग्रस्त बातों 
पर धीरे धीरे विवाद बन्द होने ही से उनको मजबूती आती है। 
तभी वे सर्व-सम्मत होकर दृढ़ होती हैं । झूठ या आन्ति-मूढ़क मत 
के हृढ होजाने से अनर्थ होने की नितनी सम्भावना रहती है, 
सच्चे और भ्रान्तिरहित मत के इृढ होजाने से हित होने की भी 
उतनी ही सम्भावना रहती है। यद्यपि दोनों तरह के विरोधी मर्तोकी 
हद का घट जाना बहुत जरूरी है-अरथात्‌ यद्यपि इस प्रकारके वि- 


रेध का क्रम क्रम से छोप होजाना ही अच्छ है-तथापि यह सप्रमाण नहीं 


कहा जासकता कि ऐसे बिरोध के घट जाने या उसके बिलकुल ही 
न रहने का नतीजा सब विषयों में हमेशा हितकर ही होगा । विरो- 


'षियों को किसी सिद्धान्त की योग्यता को समझा देने या उनके 


आक्षेपों का खण्डन करने, से उस सिद्धान्त की समीवता बनी 
रहती है; उसके तत्त्व लोगों के ध्यान में जागृत रहते हैं। ऐसा 
न करने से जो बुराइयां पैदा होती हैं, नो आपदार्थ आती हैं, वे 
उस सिद्धान्त के व्यापक और विस्तृत प्रचार से होनेवाले दामों को 
कम कर देती हैं। जहां इस तरह छाम उठाने का मा न रहे- 
अथांत्‌ आक्षेपखण्डन और सिद्धान्त-विवेचन न हो सके-वहां, मेरी 
राय में, धर्म्मशिक्षकों को कोई और ही युक्ति निकाडनी चाहिए | 
उनको कुछ ऐसा प्रबन्ध करना चाहिए जिसमें किसी भी पर्म्म, 
पन्य या सिद्धान्त के अनुयायियें को यह माछ्म हो कि मानो 
कोई विरोधी अपने मत को सही साबित करने के दिए उनसे 





.। अध्याय । श्श्ष्‌ 


विवाद कर रहा है । इससे उनके मत की कठिनाइयां और त्रुटियां 
उनके ध्यान में आजायंगी । 


परन्तु, अफसोफ इस बात का है कि इस तरह की नई नह 
तरकीरब निकाछना तो दूर रहा, लोग पुराने तरीकों को भी छोडते 
जाते हैं। साक्रेटिस अथीत्‌ सुकरात, के वाद-विवाद करने का- 
तरीका इसी तरह का था | उसका सर्वोत्तम नमूना ह्ेटो की बात- 
चीत में देख पड़ता है । वह तरीका दर्शनशाख-सम्बन्धी था 
उसमें आत्मा, परमात्मा, पुनर्जन्म और सृष्टि आदि बडी बड़ी बातों 
के विरुद्ध वार्ताल्प होता था| अथीत्‌ नास्तिपक्ष ( उल्टा पक्ष ) 
लेकर थोड़ी देर के लिए आत्मा और परमात्मा आदि का होना न 
स्वीकार करके वादविवाद होता था | वह वाद विवाद इस कुशलता 
से, इस योग्यता से, होता था कि उन विषयों की सिर्फ मोटी 
मोटी बातों को रट लेनेवार्लो की भूलें उन्हें माट्म हो जाती थीं। 
उनको इसका पूरा पूरा विश्वास होजाता था कि उन बातों को 
उन्होंने अच्छी तरह नहीं समझा; और जिन सिद्धान्तों को उन्होंने 
मान लिया है उनका ठीक ठीक भाव अब तक उनके ध्यान में 
नहीं आया | इस तरह अपनी अज्ञानता माल्म हो जाने से वे 
छोग अपने मतों और सिद्धान्तों का ठीक ठीक अभिप्राय जानने 
और उनके प्रमाण-्रमेयों को समझने का रास्ता ढूंढ निकालते ये। 
कोशिश करके वे उन बातों को अच्छी तरह समझ छेते थे। 


मध्ययुग, अथौत्‌ बाहरवें से लेकर चौद॒हवें शतक के बीच में दर्श- 


नशात््रियों का एक नया पन्‍्य निकल्ा था। यह बात सभी को 


; 
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| २६ स्वाधीनता- 


मालूम है। उसका नाम था “ स्कूलमेन ”# | इस पन्‍्थ के पंण्डि- 
तो की पद्धति भी ऐसी ही थी। वे भी ऐ्लेटो ही की तरह 
वादविवाद करते थे । उससे यह माद्म होजाता था कि 
उन तक्त्वेत्ताओं के चेले अपने मत की सब बातो को 
अच्छी तरह समझ गये हैं या नहीं; प्रतिपक्षयों के आक्लेप भी 
उनके ध्यान में आगये हैं या नहीं; और अपने मत का मण्डन और 
विरोधषियोंके मत का खण्डन किस तरह करना चाहिए, यह भी वे 
सीख गये हैं या नहीं । इस पन्‍्थ की तकेनापद्धति में एक बहुत 
बड़ा दोष यह था कि इसके अनुयायी जिस विषय पर वादविवाद 
करते थे उस विषय का आधार वे धम्मेशासत्र को मानते थे, तकेशासतर 
को नहीं । सब बातों के आदि कारण, अर्थात्‌ मूल हेतु, को वे 
घम्मेशात्र में घटाते थे; तकना द्वारा उस हेतु, की योग्यता या 
अयोग्यता को सिद्ध करने की चेष्टा न करते थे । वाद-विवाद करने 
की साक्रेटिस की जिस तरकीब ने उसके चेढों का मन इतना निग्नह- 
शील और उनकी बुद्धि इतनी विकप्तित कर दी उसके मुकाबले में 
मध्ययुग की वादविवाद करने की तरकीब बहुत तुच्छ थी। उसके 
सामने वह कुछ थी ही नहीं । परन्तु इन दोनों तरह के वाद्‌- 
विवादों से आज कर के आदमियों को जितना फायदा पहुंचा है उत- 
नेको वे खुशी से कबूल नहीं करते । और आज कल निस तरीके 
से शिक्षा दी जाती है उसमें इन दोनों पुराने तरीकों में से एकका 


# इस पन्‍्थ के पण्डित, अरिस्टाटलू ( अरस्तू ) नामक रस के तत्त्ववेत्ता के 
अनुयायी थे । उसीके तरीके को आदर्श मानकर वे तके करते थे और आत्मा, 
परमात्मा, मन, इंन्रिय और पुनर्जन्म आदि विषयों पर बाल की खार खौंचा 
करते ये | परन्ठु उनके इस वादप्रतिबाद से कोई विशेष लाभ नहीं हुआ । 











ही अध्याय | १२७ 


मौ कहां पता नहीं छगता । इस समय की शिक्षा-प्रणाली ऐसी है. 
कि सारा ज्ञान शिक्षक और पुस्तकों ही के द्वारा प्राप्त होता है ।. 
इस दशा में छोग जो कुछ सीखते हैं उसे बहुत करके वे तोते की 
तरह रट कर सीखते हैं। सौमाग्यवश यदि कोई इस रटना-रहस्य 
की कसरत से बच भी गया तो भी उसे दोनों पक्षों की दल्लीलें सुनने 
को नहीं मिलती । इससे मामुली आदमियों की तो बात ही नहीं, 
तक्त्वेत्ताओं तक को दोनो पक्षों का बहुधा ज्ञान नहीं होता | आज 
कल हर आदमी अपने मत को मजबूती पहुंचाने या प्रमाणपूर्वक. 
सिद्ध करने के लिए अपने विरोधी को जो उत्तर देता है वह 
अत्यन्त कमजोर और अत्यन्त सारहीन होता है । नास्ति, अथीत्‌ 
उल्टा पक्ष लेनेवाले प्रचलित व्यवहार या शात्र की भूलें बतत्तते हैं । 
साक्रेटिस को यह नास्तिपक्ष-तक्रे करने की यह उल्टी पद्धति-बहुत 
पसन्द थी । परन्तु इस पद्धति की आज कल हँसी होती है । 
उसे कोई कुछ समझता ही नहीं । यदि इस रीति का प्रधान उद्देश 
सिर्फ औरों की भूलें दिखाना ही होता तो इसकी कीमत अवश्य 
बहुत कम होती-तो यह अवश्य तुच्छ मानी जाती । पर यह बात 
नहीं है। यदि कोई महत्त्व की बात या कोई महत्त्व का सिद्धान्त 
इस तरह की तक॑ना के द्वारा जानना हो, तो यह अमूल्य है। 
उस दशा में यह एक बहुत है बेशकीमती चीज है। और, जब तक 
इस तर्क-पद्धति की उचित शिक्षा छोगों को नियमानुसार न मिलने 
ल्गेगी तब तक शायद ही कोई प्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता पैदा होंगे। और 
यदि होंगे भी तो गणितशाख्र या सृष्टिशात्र ही में वे प्रस्तिद्धे पावेंगे । 
नास्ति-पद्धति के अनुसार विवेचना करना न सीखने से बुद्धे का 





श्श्८ स्वाधीनता-- 


विशेष विकास कभी न होगा । वह कमी तीज्न न होगी । गणित- 
शाख्र और सृष्टिशाख्र॒ में वाद-विवाद के द्वारा मन के भावों को 
विशेष उन्नत करने की जरूरत नहीं रहती । पर और शास्त्रों की 
बात जुदी है। यदि विपक्षी के साथ ख़ब वाद-विवाद करने से मन 
के भाव विशेष उन्नत और संस्कृत न हो जायं॑ तो और शात्रों के 
सम्बन्ध में जानी गई बातें ज्ञान में नहीं दाखिल हो सकतीं | उनको 
ज्ञान-संज्ञा नहीं मिल सकती ।हां, यदि ज्ञान में गिनी जानेवाली 
सभी बातों को कोई आदमी किसी के मग्ज में जबरदस्ती भर दे, या 
कोई वैसी ही मानसिक उन्नति करले जैसी कि प्रतिपक्षियों के साथ 
उत्साहपुवेक सतत वाद-विवाद करने से होती है, तो बात ही दूसरी है । 
परन्तु यह प्रायः असम्भव है | अतणव नास्ति-पक्ष को लेकर 
शास्त्राथ करने की रीते बहुत ही जरूरी है। जहां यह रीति नहीं 
होती वहां इसका प्रचार बडी मुशकिल से होता है । इसके प्रचार 
में बडी बडी कठिनाइयां आती हैं । यदि यह पद्धति आप ही 
आप प्रचार में आने लगे और कोई इसे रोके-इसका प्रचार न 
होने दे-तो इससे बढ़कर बेवकूफ़ी का काम और क्‍या होगा! 
इससे जो लोग प्रचलित आचार, व्यवहार या रीति के विरुद्ध 
दुलीलें पेश करते हैं, अथवा कानून या समाज का डर न होने से 
जो वैसा करते हैं, उनका हमें उल्य अनुगृहीत होना चाहिए । 
हमकी मुनासिब हैं के जो कुछ वे कहें उसे हम सुनें; उसे सुनने 
। के लिए हमेशा तेयार रहें | यदि हमारी यह इच्छा है कि 
| हमारा नो मत हो वह ठक हो और वह जानदार बना रहे 
! तो हमको चाहिए कि हम खुद किसी को प्रतिपक्षी बनावें 





दूसस अध्याय । श्श्९ 


" परिश्रमपृवक उससे वाद-विवाद करें । इस दञ्ना में यदि। 
कोई आप ही आप बिना प्राथना के विपक्षी बन कर विवाद-द्वारा 
विवेचना करने के लिए कमर कसे तो हमें उल्ण ख़श होना चाहिए, 
नाख़श क्यों ! 

एक राय न होनेसे बड़े फायदे हैं । मत की विभिन्नता से कभी 
हानि नहीं होती, छाभ ही होता है। परन्तु जिन प्रमाणों से यह 
बात सिद्ध होती है उनमें से एक के विषय लिखना अभी बाकी है। 
बुद्धि की पूरी परिपक्षता होने-उसे परिपुर्णता को पहुंचाने में मनुष्यको 
अनन्त समय लगेगा। जब तक बद्धि को परी परिपक्तता और परिपृर्णता 
न प्राप्त होनाय तब तक मतमिन्नता से छाम होता ही रहेगा। मित्र 
मत होने की उपयोगिता तब तक कदापि कम न होगी । अभी तक ४ 
सिर्फ दो बातोंका विचार हुआ है। कोई भी रूढ़ मत या तो गलत 
होगा, अतएवं उसकी जगह कोई और मत सही होगा; या, यदि 
वह सही होगा, तो उसके अच्छी तरह समझ में आने और उसकी 
सत्यताका दिछ पर खूब गहरा असर पड़ने के लिए जो भ्रांतिमूलक 
मत उसके प्रतिकूल होगा, विवेचना के द्वारा, उसके खण्डन की 
जरूरत होगी। परन्तु, एक बात और भी है । वह इन दोनों ४ 
बातों से अधिक सामान्य है। वह यह कि कभी कभी दो सिद्धान्तों !! 
का मेल नहीं मिलता, अथीत्‌ न तो दोनों बिलकुल ही आन्तिपृणे 
होते हैं न बिलकुल ही ठीक-कुछ अंश एक का सही होता है, कुछ । 
दूसरे का । इस हालत में रूढ़ मत में मितना अंश अ्रमपूर्ण होगा | 
उतना अंश विरुद्ध मत से छाकर रूढ़, अथोत्‌ प्रचलित, मत को < 
पूरा करना होगा । मतलब यह कि रूढ़ मत की सत्यता की पूर्ति _ 
९ 
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करनी होगी--मितनी बात उसमें झूठ होगी उतनी को निकाल 
डालना पड़ेगा। जो बातें इन्द्रियोंसे नहीं जानी जातीं, अथ्थांत्‌ जो 
इन्द्रियातीत हैं, उनसे सम्बन्ध रखनेवाले रूढ मतोम सत्यता का 
अंश बहुधा कम ही रहता है। शायद ही कभी उसमें सब अंश सत्य 
होता हो । बहुधा तो यही देखा गया है के सर्वाश-सत्यता उनमें 
कमी नहीं रहती; सत्यता का अंश मात्र रहता है। वह कभी थोडा 
होता है, कभी बहुत | पर वह खूब बढ़ाकर बतलाया जाता है अर्थात्‌ 
अतिशयोक्ति से थोडे सत्य को बहुत का रूप दिया जाता है । जिन दूसरे 
निम्नीन्त सिद्धान्तों के साथ उसका योग होना चाहिए, अतएव उसके 
. साथ ही निन दूसरे सिद्धान्तों का भी स्वीकार होना चाहिए,उनसे वह अंश 
अलग रहता है। इसी अलग अवस्था में वह आदमियें। के मन में 
स्थान पाता है। इस प्रकार जो सत्यांश भूल से नहीं स्वीकार 
किया जाता, या निसका प्रतिबन्ध कर दिया जाता है, उसके 
आधार पर बने हुए सिद्धान्तों में से कुछ सिद्धान्त विरुद्ध-पक्षवाले 
स्वीकार कर छेते हैं और उनके द्वारा रूढि के बन्धनों को वे तोड़ 
डालते हैं । दूसरे पक्षवाले कमी कभी इन सिद्धान्तों की सत्यता 
से रूढ मत की सत्यता का साहश्य दिखलाने की कोशिश करते 
हैं-अथीत्‌ वे यह साबित करना चाहते हैं कि दोनों में किसी तरह 
का विरोध नहीं और कभी कभी वे अपने विरोधि से इस बुनियाद 
पर विवाद करने लगते हैं कि सत्य का सब अंश हमारे ही 
सिद्धान्त में है, तुम्हारे में नहीं । पिछले तर्रेके ने आदमियों के दिल में 
अधिक जगह पाई है;आदमियों ने उसे अधिक स्वीकार किया है। मनुप्य 
का स्वभाव ही ऐसा है कि वह बहुत करके किसी एक ही पक्ष को 


दूसरा अध्याय । १३१ 


स्वीकार करता है। एक से अधिक पक्षों को शायद ही कोई स्वीकार 
करता हो । अतएव निस्॒ समय मतक्रान्ति होती है-मिस समय 
प्रचाल्ित मर्तों में बहुत व्यापक फेरफार होते हैं---उस समय भी 
सत्य का एक अंश स्वीकार कर लिया जाता है और दूसरा छोड़ 
दिया जाता है। जो कुछ ज्ञात है उससे अधिक जानने, अर्थात्‌ 
पहले प्राप्त हुए ज्ञान की वृद्धि करने, का नाम उन्नति या सुधार 
है। पर उन्नति में मी आदमी अकसर सत्य के एक ही अंश को 
ले छेते हैं। दूसरे को वे छोड देते हैं | विशेषता इतनी ही होती है 
कि सत्य के निस अंश का स्वीकार किया जाता है उसकी, छोडे 
गये सत्यांश की अपेक्षा, अधिक जरूरत रहती है और वह समय 
के अधिकतर अनुकूल भी होता है। इससे इतना ही फायदा होता 
है। यही उन्नति है और यही सुधार । जितने रूढ मत हैं पूर्णता 
किसीमें नहीं । वे चाहे सत्य के ही आधार पर निश्चित हुए हों, 
पर सत्यता का अंशमात्र उनमें रहता है। अतएव उन रुढ मर्तो[ 
में सत्य के निस अंश की कमी है वह अंश जिन विरोधी हों! 
में हो उन सब को कीमती समझना चाहिए-चाहे उनमें जितनी 


भूलें हों और चाहे उनमें नितनी गडबड़ हो । जो लोग ऐसे तत्त्व | 


या सिद्धान्त प्रकट करते हैं जिसकी शायद हम अपने आप कभी 
न जान सकते, उनपर, इसालिए क्रोध करना कि उनको वे तत्त्व 
या सिद्धान्त नहीं मालूम नो हमको माल्म हैं, बड़ा अन्याय है। 
शान्तचित्त होकर जो आदमी सांसारिक व्यवहार की बातों पर 
विचार करेगा वह इसे कमी उचित न समझेगा । उसे उल्य यह 
समझना चाहिए ।फि जब तक रूढ़ या प्रच्नलित बातों की एक- 
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३२ स्वाधीनता- 


यक्षीय विवेचना होती है-उन पर छोग एकतरफ़ी विचार करते हैं-- 
तब तक विरोधी विचारकोीं का होना बहुत ही जरूरी है। अर्थात्‌ 
विरुद्ध-तत्त्वों का प्रतिपादन करनेवाले प्रतिपक्षी दल के न होने से 
काम नहीं चल सकता । क्योंकि रूढ मतवालों के ध्यान को ऐसे ही 
प्रतिपक्षी अधिक उत्साह और अधिक परिश्रम से अपनी तरफ 
खींचते हैं । ऐसे ही प्रतिपक्षियों के द्वारा रूढ़ मत के अनुयायी 
उस सत्यांश के जानने में समथ होते हैं निसकी, उनके मत में, 
कमी होती है और मिसे उनके प्रतिपक्षी सत्य का सवीश समझते हैं। 


अठारब शतक में प्रायः सारे शिक्षित और उनको अगुवा 
माननेवाले सारे अशिक्षित आदमी, नई विस्मयजनक सम्यता और 
नये विस्मयजनक विज्ञान, साहित्य और तत्त्वशात्र को अचम्मे 
की दृष्टि से देखने में डूब से गये थे । वे छोग बढ़ बढ़कर बातें 
करते थे और कहते ये कि नये और पुराने जमाने के आदमियों 
में बड़ा अन्तर है। सब विषयों में वे पुराने जमाने के आदमियों 
की अपेक्षा अपने को अ्रेष्ठ समझते थे । ऐसे समय में रूसो # 
के असत्यामासरूपी ( सच होकर बाहर से झूठ मालूम होनिवाले ) 
बम के गोल ने गिरकर एकतरफी मर्तें। के बने बनाये ढेर की 
अस्तव्यस्त कर दिया और उनके तत्त्वों के टुकड़ों को दूसरे तत्तों 











# रुसो, स्विटजरलेण्डके जनीवा नगर में, १७१२ ई० में,पैदा हुआ । इसकी 
राय थी कि समाज की अनुमति से गवर्नमेंट की स्थापना होनी चाहिए । इससे 
कई देश इसके खिलाफ हो गये--विशेष करके फ्रांस । इसेन नीतिविषयक कई 
प्रन्थ लिखे हैं। फ्रांस में जे घोर राजविप्लव हुआ उसके कारणों में से इसके 
ग्रन्थों का प्रचार भी एक कारण था । 


दूसरा अध्याय । ३३ द 


के टुकड़ों के जोड से अपना आकार पहले की अपेक्षा अधिक 
अच्छा बना लेने में सहायता पहुंचाई। कहिए, इससे कितना फा- 
यदा हुआ ! जितने मत उस समय रूढ़ थे वे सब रुसो के मर्तों 
की अपेक्षा सत्य से अधिक दूर न थे । उढय वे उसके अधिक 
निकट ये । अर्थात्‌ रूसे के मतों में सत्य का जितना अंञ् था 
प्रचछ्ित मर्तोमें उससे अधिक था । और रूसो के मतों में जितना 
अम था प्रचलित मतों में उससे बहुत कम था । पर बात यह थी 
कि रूद्व मतों में सत्य के जिस अंश की कमी थी वही अंश ख्सो 
के मरते में खृब अधिक था और उसी अंश की जरूरत भी ल्लोगों 
को खूब अधिक थी । इसीसे मतप्रवाह में पडकर वह बह चला 
और धीरे धीरे सब छोगों तक पहुंच गया । जब रूसो के मतरूपी 
महानद की बाढ़ उतर गई तब सत्य का अंश नीचे रह गया। 


बाकी जो कुछ था वह सब बह गया । रूसो का मत था कि सीधा। 


सादा, अथात्‌ सरल, वर्तीव सबसे अच्छा होता है और समाज के 
बनावटी बन्धन और दाम्मिक आचारविचारों से नीति नष्ट या क्षीण 
हो जाती है। इन बातें। को उसने छोगों के मन में इतना ठांस 
ठांस कर भर दिया कफ्ि उनका प्रभाव आज तक सुशिक्षित आद- 
पियों के हृदय में पहलेही की तरह जागृत है। तब से वह संस्कार 
पू्ववत्‌ वैसा ही बना हुआ है। उसका नाश नहीं हुआ | इन कहय- 
नाओं का नतीजा बहुत अच्छा होगा और किसी समय वह देख भी 
पड़ेगा । परन्तु अब वह समय नहीं है कि सिर्फ बातूनी जमाखचे 
से काम निकठ सके । इस समय इन करुपनाओं का-इन बातों 
का-प्रतिपादन मी करना चाहिए और इनके अनुसार काम भी 
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१३४ स्वाधीनता- 


करना चाहिए । अथांत्‌ सिफे मुँह से कहना ही न चाहिए, करके 
दिखलाना भी चाहिए | 

राननैतिक विषयों में भी यह बात पाई जाती है। राजनीति से 
सम्बन्ध रखनेवाले जो छोग हैं उन्होंने एक सामान्य सिद्धान्त यह 
निश्चय किया है कि राजसत्ता को अच्छी हाहत में रखने के 
लिए दो पक्षों की जरूरत है-एक रक्षक या स्थिर पक्ष, दूसरा 
सुधारक या संशोधक पक्ष । अथोत्‌ एक ऐसा पक्ष होना चाहिए 
जिसकी राय यह हो कि जो कुछ है उसे ही बना रखना चाहिए; 
और दूसरा पक्ष ऐसा होना चाहिए जिसकी राय यह हो कि जो 
कुछ है उससे आगे बढ़ना चाहिए-उसकी उन्नति करना चाहिए । 
इन दोनों पक्षों की तब तक जरूरत रहती है जब तक इनमें 
से कोई एक पक्ष इतना प्रबल नहो जाय कि स्थिरता ओर 
सुधार, इन दोनों, के गुण उसमें आजांय । अर्थात्‌ उसे यह मालम 
होन लगे कि उस समय उसकी जो हाढुत है उसके खयाल से 
कौनसी बाते छोड देने ओर कौनसी वैसे ही बनी रखने के ल्ययक्‌ हैं। 
इस हालत को पहुंचने तक दो पक्षों का होना बहुत ही 
जरूरी है । क्योंकि दोनों में कोई न कोई दोष जरूर होते हैं। अत- 
एवं हरएक पक्ष अपने विपक्षी के दोषों को दिखाकर समाज को 
[अभ पहुंचा सकता है । विपक्षी की प्रतिकूलता ही हर पक्ष को ओचि- 
' त्य की सीमा के बाहर नहीं जाने देती-उसे अनुचित बातें करने से 
रोकती है। सवेसाधारणननसत्ता ओर प्रधानजनसत्ताके, सम्पदा और 
समताके, सहयोगिता और प्रतिस्पधौके, सामाजिकता और व्यक्तिताके, 
स्वाधीनता और शासन के या व्यवहार से सम्बन्ध रखनेवाली और 


दूसरा अध्याय । श्रेष 


भी ऐसी ही परस्पर विरुद्ध बातों के अनुकूल या प्रतिकूल मत प्रकट 
करने के लिए सब लोगों को परी पूरी स्वाधीनता देना चाहिए--सब 
को बिना किप्ती रोक टोक के आजादी मिलना चाहिए-और खूब 
उत्साह से समभाव रखकर इन विरोधी जोड़ों की विवेचना होनी 
चाहिए. । उपयोगिता और अनुपयोगिता पर ख़ब विचार होना 
चाहिए । जब तक ऐसा न होगा तब तक दोनों पक्षों के गुण-दोष 
समझ में न आवेंगे और एक पक्ष का पल्ला ऊंचा और दूसरेका 
जरूर नीचा बनौं रहेगा । व्यवहारस्म्बंधी नितने बड़े बड़े काम हैं 
उनमें से सत्य को खोज निकालना विरोधी बातें का मेल मिलाने- 
उनकी एकवाक्यता करने-पर ही अधिक अवलम्बित रहता है । पर 
विरोधी बातें। की, यथासंभव, ठीक ठीक एकवाक्यता करने के लिए बहुत 
कम आदमियों का मन यथेच्छ न्‍्यायी उदार और प्रशस्त होता है । 
अतएव बेजोड बातों का जोड़ मिलाने, अथोत्‌ बेमेल विष्यों की एक- 
वाक्यता करने के लिए दो विरोधी झण्डे :खड़े करके ख़ब लड़ना 
झगडना पड़ता है---ख़ूब वादविवाद करना पड़ता है। जिन विरोधी 
मर्तों का उल्लेख ऊपर हुआ है उनमें से यदि किंसीको मदद या 
उत्साह देना चाहिए तो जिस्च मत के अनुयायियों का दछ, उस 
समय निबेल हो उसे ही देना चाहिए | क्योंकि, उस समय, आद> 
मियों के फायदे की जिन बातों की छोग कम परवा करते हैं उन्हीं- 
के लिए. वह दल कोशिश करता है। अतणव यदि वह पक्ष इस 
तरह की कोशिश न करे तो उन बातों पर यथोचित विचार न 
होने का डर रहता है। मैं जानता हू कि इस देशमें, इस समय, 
पूर्वोक्त बहुतसी बातों के विषय में अपने मत से मिन्न मत रखने: 
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१३६ - श्वाधीनता- 


बाल्में की बातों और दलौलों को छोग सुनते हैं। उनके प्रकाशन 
में वे किसी तरह के अटकाव नहीं पैदा करते । मिन्न मर्तों की अस- 
हिष्णुता उनमें नहीं है । अनेक सवेमान्य दृष्टान्तों और उदाहरणों 
के द्वारा इस व्यापक सिद्धान्त की मजबती की जा सकती है कि, 
आदमियों की आज कल जिस तरह की बुद्धि और जिस तरह की 
विवेचनाशक्ति है उसके रहते, सत्यता के सब अंशों से जानकारी 
होने के लिए सिर्फ एक ही मार्ग है। वह मागे मतभिन्नता है। किसी 
भी विष्य में दुनिया भरकी प्रायः एक राय होने पर भी यदि उसके 
प्रतिकूल कोई कुछ कहना चाहे, फिर चाहे सारी दुनिया का पक्ष 
ठीक ही क्यों न हो, तो भौ उसे बोलने देना चाहिए । क्योंकि यह 
बहुत मुमकिन है कि अपने पक्ष के समर्थन में वह कोई ऐसी बात 
कहे जिससे दूसरे पक्षवार्लों का फायदा हो और जिसे न करने देने 
से सत्य का थोडा बहुत नुकसान होजाय । 

इस पर कोई यह आक्षेप कर सकता है कि-“ कुछ रूढ़, अथात 
प्रचालेत, बातें--विशेष करके बड़े बडे और आवश्यक विषयों से 
सम्बन्ध रखनेवाली--ऐसी हैं जिनमें सत्यता पूरे तौरपर पाई 
जाती है।यह नहीं कि उनका कुछ अंश सच हो और कुछ 
झूठ । उदाहरण के लिए. क्रिश्वचियन-धम्मे की नीति को देखिए । 
नीतिसम्बन्धिनी सत्यता की उसमें ज़रा भी कमी नहीं है। उस 
सत्यता का प्रा अंश उसमें विद्यमान है। यदि कोई आदमी 
उस नीति के विरुद्ध किसी तरह की नीति सिखलाने लगा, 
यो उसके विरुद्ध किसी तरह का उपदेश देने रूगा, तो वह 
बहुत बडी गलती करेगा। उसकी नीति बिलकुल ही आामक होगी” । 


दूसश अध्याय | रै३७ 


यह एक ऐसी बात है जो प्रतिदिन के व्यवहार से बहुत ही अधिक 
सम्बन्ध रखती है। इस लिए. यह दृष्टान्त सब से अधिक महत्त्वका 
है। निप्त सिद्धान्त का वर्णन मैंने किया है उसकी कप्तौटी में कस्त- 
कर, योग्यता या अयोम्यता की जांच करने के लिए, इससे अधिक 
अच्छा इृष्टान्त और नहीं मिल सकता । इसलिए मैं इसे अपनी 
सिद्धान्त-रूपिणी कसौटी पर कसना चाहता हूँ। परन्तु, क्रिश्वियन- 
नीति की जांच करने के पहले, इस बात का फैसछा बहुत जरूरी 
है कि क्रिश्ियन-नीति से मतलूब क्या है-क्रिश्वियन नीति कहते 
किसे हैं ! क्रिश्चियन-नीति से यदि नई धम्मेपुस्तक ( प०फत 7०७४० 
०0००४ ) में कहीगई नीति से मतलूब है तो जो आदमी उस पुस्तक 
को पढ़ कर उस नीति का ज्ञान प्राप्त करेगा उसे शायद्‌ ही इस बात 
की कल्पना होगी कि नीति से सम्बन्ध रखनेवाली जितनी बातें या 
नितने तत्त्व हैं वे सभी उस पुस्तक में हैं; अथवा यह कि नीतिविषयक 
सब सिद्धान्तों को परे तौर पर प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रीति से सिखल्ाने 
के लिए ही उसकी उत्पात्ति हुईं है। यदि कदाचित्‌ उसकी कल्पना 
ऐसी हो जाय तो अचम्भे की बात होगी । इस नह पुस्तक में पु 
रानी नीते का मिक्र जगह जगह पर है। जहां कहीं उसमें नीति 
की बात है वहां उसका सम्बन्ध पुराने जमाने से है। उसमें नीति 
विषयक जो नियम हैं वे या तो पुराने नीतिशाख्र की भूलें दिख 


लाने के लिए हैं या पुराने नियमों को अधिक व्यापक और अधिक 


ऊंचे बनाने के लिए हैं। इसके पिवा और कोई अभिप्राय उनका 
नहीं है। फिर इस नई पम्म-पुस्तक में जो नीति-नियम हैं वे इतने 
साधारण हैं कि उनका ठीक ठीक शब्दार्थ समझना बहुधा असम्भ्व 
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|] रे८ स्वाधीनता- 


है। काव्य की भाषा जैसी सरस, धारावाही और आलझ्भारिक होती 
है वैसी ही इसकी भी है। धम्मेशाख, अथीत्‌ कानून, की सी निश्चित 
और नियमित भाषा इसकी नहीं है। यह नहीं कि निस॒ शब्द या 
वाक्य का प्रयोग जिँ्त अर्थ के लिए किया गया हो वही उससे 
निकले । यह इसमें बहुत बडा दोष है । बिना पुरानी धम्मे-पुस्तक 
की मदद के नई पुस्तक से नीतिसम्बन्धी नियमों को अछग करने 
में आज तक किसी को कामयाबी नहीं हुई । पुरानी पुस्तक परिष्कृत 
अवश्य है--उसकी नियमावली विस्तृत अवश्य है-पर अनेक वि- 
पयोमें उसके नियम सम्यता की हद के बाहर चले गये हैं। सच 
तो यह है कि ये नियम सिर्फ अप्म्य, अथीत्‌ अनाय्य जंगली, 
छोगों ही के लिए हैं। क्रिश्वियन लोगो में संट पाल एक महात्मा 
हो गया है। वह पुरानी धम्मेपुस्तक की सहायता से क्राइस्ट के 
नीतिनियमों का कभी अथे न करता था--कभी उनका समर्थन न 
करता था। इस तरह के समरथथन--इस तरह की व्याख्या-का 
वह पूरा दुश्मन था। परन्तु वह अपने मालिक की उक्तियों की 
व्याख्या एक और ही तरकीब से करता था । वह क्राइस्ट, अथात्‌ 
ईसा, की कही हुई नीति के पहले भी नीतिशासत्र का होना कबूल 
करता था । ग्रीक और रोमन लोगो के नीतिशासत्र इंसा के बहुत 
पहले बन चुके थे। सेंट पाल इन शार्त्रों को मानता था। उसने 
क्रिश्वियनों को जो उपदेश दिया वह बहुत करके इन्हीं नीतिशाज्रों के 
आधार पर दिया-यहां तक के लोगों को गुल्मम बनाना तक उसने 
सशासत्र बतलया । यह बात उसके उपदेशों से साफ़ माठ्म होती 


है। जिसे लोग क्रिश्चियन-नीति कहते हैं उसे यदि वे आध्यात्मिक 





दूसरा अध्याय । १३९ 


या पारमार्थिक नीति कहें तो उनका कहना अधिक सयोक्तिक हो । 
क्योंकि उस नीति की रचना न तो क्राइस्ट ने की और न उसके 
प्रेरित दूतों या चेलें ही ने की । वह उनके बहुत दिन बाद तैयार 
हुईं है। पहले पांच सौ वर्षों में केथलिक सम्प्रदाय के अनुयायियों 
ने धीरे धीरे उसकी रचना की । आज कल के आदमियों और प्राटे- 
स्टेंट-सम्प्रदाय के अनुयायियें। ने यद्यपि इस नीते को आंख बन्द्‌ 
करके नहीं स्वीकार करलिया, तथापि, उन्होंने आशानुरूप विशेष 
फेरफार भी उसमें नहीं किये । मध्ययुग में जितनी नई नई बातें 
इस नीति में शामिल हो गई थीं उन्हींको निकाल कर इन लोगों ने 
अपने अपने पन्‍थ या समुदाय के अनुकूल उनकी जगह और बातें 
रखदीं । बस इतने ही में उन्होंने सन्‍्तोष किया । में इस बात को 
ख़शी से मानता हूं कि इस क्रिश्वियन-नीति और इसके 
उपदेशकों ने बहुत बडे उपकार का काम किया है। इसके लिए 
सारी दुनिया उनकी ऋणी है । पर यह कहंते मुझे संकोच नहीं 
कि बहुतसे महत्त्व के विषयों में यह नीति अपूण और एकपक्षीय 
है। और यदि ऐसे बहुतसे विचार ओर व्यवहार, जिनकी मेज्री 
इस नीति में नहीं है, योरपवारली के काम-काज, रीति-रस्म और 
चाल-चढन में स्थान न पाते तों उनकी कभी इतनी उन्नति न 
होती । उनकी इस समय जो हाढृत है उससे कहीं बदतर होती । 
क्रिश्वियन-नीति में विप्रतिकार ही की अधिकता है; उसके सब नि- 
यम बहुत करके निषेधरूपी ही हैं | जो कुछ उसमें है उसका अ- 
घिक अंश मूर्तिपूजा ही के विरुद्ध है। उसकी झोंक आज्ञा देने 


की अपेक्षा मना करने की तरफ अधिक है; काम करने की अपेक्षा 
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|| ३० स्वाधौनता- 


बेकार रहने की तरफ अधिक है; सज्जनता की अपेक्षा भोकेपन की 
तरफ अधिक है । वह यह नहीं कहती कि खूब उत्साह के साथ 
सत्कार्य करो; वह कहती है कि पापात्मा मत बनो-पाप से दूर 
रहो । उस नीति में इस तरह के वचन बहुत कम हैं कि-“तू यह 
काम कर।” पर इस तरह के वचन बहुत हैं कि-“ तू यह काम 
मत कर । ” लोगों में विषयासक्ति की अधिकता देख बेहद घबरा 
कर उसने वैराम्य की महिमा बहुत ही बढ़ा दी-यहां तक कि विरक्त 
होना धीरे धीरे न्यायसड्गत और धर्म्मानुसार माना जाने लगा | वह 
कहती है कि सदाचरण का एक मात्र फल स्वर्ग की प्राप्ति और 
| नरक से बचना है । इस विषय में यह नीति पुराने ज़माने के कुछ 


! उत्तमोत्तम धार्मिकों की नीति की अपेक्षा बहुत ही कम योग्यता की 


है । क्योंकि इससे स्वार्थसाधन की इच्छा विशेष बढ़गई है और 
लोगों के मन से यह बात उतरती चली जारही है कि परोपकार 
करना भी हमारा परम धम्मे है। परोपकारसम्बन्धी विचारों को 
इसने आदमियों के दिल से दूर कर दिया है। दूसरों के फायदे 
का लोग वहीं तक खयाल करते हैं जहां तक उनके स्वार्थ क॑ 
हानि नहीं होती । क्रिश्चियन-नीति केवल आज्ञावाहक नीति है, 
ओरे कुछ नहीं | अर्थात्‌ उसका सिद्धान्त सिफ यह है कि आंख 
बन्द करके छोग उसके नियमों का चुपचाप पालन करें । उसकी 
आज्ञा है कि जितने अधिकारी हैं, जितने सत्ताधारी हैं, उनका 
कहना, बिना जरा भी जबान हिलाये, सब को मानना चाहिए। 
हां, यदि वे धम्म॑विरुद्ध कोई दुराचार करना चाहें तो उनकी आज्ञा 
मानना मुनासिब नहीं; पर वे चाहे हम पर जितना जुल्म करें, 
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चाहे हमको नितनी तकलीफ पहुँचावें, हमारा यह कर्तव्य नहीं कि 


हम उनकी आज्ञा को भज्ञ करें । ऐसी: हालत में उनके खिलाफ 
विद्रोह खडा करने, अर्थात्‌ बलवा करने का, तो जिक्र ही नहीं । 
वह ते बहुत दूर की बात है। उसका तो नाम ही न लेना चाहिए। 
अब यदि आप पुराने मूर्तिपूजक देशों की नीति पर ध्यान दीनिएगा 
तो आपको मालूम हो जायगा कि उसमें स्वदेशप्रीति की बहुत 
अधिक महिमा गाई गई है-यहां तक कि व्यक्तिविशेष के स्वार्थ 
की अपेक्षा देश और समाज के स्वार्थ की तरफ अधिक ध्यान 
दिया गया है। अर्थात्‌ पुराने मूर्तिपूजक देशों में जो देश अधिक 
समझदार थे उन्होंने स्वाथे की अपेक्षा पराथे को ही विशेष महत्त्व 
दिया है। पर किश्वियनों की नीति में, मनुष्य के इस बहुत बड़े 
कर्तव्य का उपदेश ते दूर रहा, नाम तक नहीं है; उछेख तक 
नहीं है; निक्र तक नहीं है । उदाहरण के लिए, यहां पर में 
एक विशेष महत्त्व का वचन उद्धृत करता हूँ । यह वचन क्रिश्वि- 
यन लोगों की नई धर्म्मे-पुस्तक का नहीं है; मुसलमानों के कुरान 
का है। वह वचन यह हैः-“ अपने राज्य में: अधिक येग्य आ- 
दमी होने पर भी जो राजा कम योग्यता के आदमी को काई अधि- 
कार देता है वह केवल ईश्वर ही की दृष्टि में अपराधी नहीं होता, 
किन्तु देश की दृष्टि में भी अपराधी होता है-वह दोनों की दृष्टि 
में पाप करता है। ” स्वदेश-सेवा या स्वदेश-कर्तव्य के सम्बन्ध में 
जो थोड़ा बहुत महत्व आज कल की नीति में पाया जाता है वह 
क्रिश्चियन नीतिशाख्र की बदौलत नहीं है; उसके लिए हम होम 
औस और रोम के पुराने नीतिशाख्र के ऋणी हैं । उसीके प्रसाद 
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से इस तरह की कल्पना हम लोगों के मन में पैदा हुई है। घर- 
गृहस्थी के कार्मो, अर्थोत्‌ खानगी बातें, तक में जो थोडा बहुत 
मनोमहत्त्व, उदारभाव और आत्मगौरव देख पड़ता है वह धार्म्मिक 
शिक्षा से नहीं, किन्तु मानुषिक शिक्षा से हमें मिला है । वह भी 
ग्रीक और रोमन नीतिशासत्र ने ही हमें उधार दिया है। 
जिस क्रीश्वयन-नीति में सिफे आज्ञापालन पर ही इतना जोर दिया 
गया है उससे ये गुण हमको कदापि मिल भी न सकते। 

मेरे कहने का यह मतलब नहीं कि जिन दोषों का मैंने ऊपर 
जिक्र किया-जिन अभावों का मैंने ऊपर उल्लेख किया-वे सब 
आदि से लेकर अन्त तक क्रिश्वियन नीतिशासत्र में भरे हुए हैं । 
उनको मैं सब कहीं अन्तवर्ती नहीं मानता । उनको मैं सब कहीं 
स्वाभाविक नहीं कहता । मेरा यह तात्पय्ये नहीं कि चाहे निम्न 
तरह से विचार किया जाय इन दोषों से इस नीति का पीछा नहीं 
छूट सकता । और न मेरे कहने का यही तात्पय्ये है कि नीतिस- 
म्बन्धी जो बातें इसमें नहीं हैं उनका मेल इसमें कही हुई बातों से 
नहीं हो सकता । ख़द क्राइस्ट के सिद्धान्तों और उपदेशों पर तो 
मैं परोक्ष रीति से भी इस तरह का दोषारोप नहीं कर सकता-प- 
य्याय से भी दोष दिखलाने की चेष्टा नहीं कर सकता । मेरी राय 
यह है कि जो कुछ जिस मतलब से क्राइस्ट ने कहा है वह बहुत 
ठीक कहा है; उसके सच होने में कोई सन्देह नहीं । नीतिशाख 
में जितनी बाते अच्छी अच्छी होनी चाहिए वे सब, बिना लजैंचा- 
तानी के, काइस्ट के उपदेशों में पाई जाती हैं । उनमें कोई बात 
ऐसी नहीं जो नीति के नियमों के प्रतिकूकछ हो । यह नहीं कि 
उसके कोई वचन सार्वजनिक नीति के किसी अंश से मेल न खाते 
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हों । तथापि जो कुछ क्राइस्ट ने कहा है, जो उपदेश क्राइस्ट ने; 
दिया है, उस सब में सत्य का अंश-मात्र है। अर्थात्‌ सत्य उसमें 


सर्वतोभाव से नहीं है; सत्य का सर्वोश उसमें नहीं आगया । और, 
क्राइस्ट का उद्देश मी ऐसा ही था । क्रिश्वियन-धर्म्म की नींव 
डालनेवाले इस आचाये के जो वचन, या जो उपदेश, ल्खि रक्‍्खे 
गये हैं उनमें उत्तमोत्तम नीति के बहुतसे प्रधान प्रधान तत्त्व नहीं 


पाये जाते । क्राइस्ट का उद्देश भी उन तत्त्वों के बतछने का न: 


था । इससे क्राइस्ट की डाली हुईं नीव पर क्रिश्वियन नीति की 
जो इमारत तैयार कीगई है उसमें उन तत्ततों को जगह नहीं 
मिली । वे उसमें कहीं नहीं देख पढ़ते । इस दशा में संसार के सारे 
व्यवहारों से सम्बन्ध रखनेवाले नीतितत्त्वों को क्राइस्ट की नीतिमाला 
से दृंढ़ निकाहने का जो छोग हठ और दुराग्रह करते हैं वे भूछते 
हैं। नो छोग यह कहते हैं, कि यद्यपि क्राइस्ट ने नीते के सब 
नियमों की योजना अपने वचन में नहीं की तथापि वे सब उस 
धर्म्मस्थापक को मंजूर जरूर थे, वे सरासर गरूती करते हैं । मेरी 
यह भी राय है कि इस तरह की अनुदार बुद्धि-इस तरह की 
संकुचित कल्पना-धीरे धीरे अधिकाधिक हानिकारक होती जाती 
है और निस नीति को सिखलाने और उत्तेजित करने के लिए 
इस समय समाज के अनेक हितचिन्तक परिश्रमपर्वेक प्रयत्न कर 
रहे हैं उसकी कीमत को वह बेतरह घटा रही है । मुझे इस 
बात के खयाल से बहुत डर लगता है कि इस प्रकार की खाल्सि 
धम्मेशिक्षा के जोर से छोगों के मन और आचार-विचार को परि- 
मार्जित बनाने, और दूसरे प्रकार की नीति की कुछ भी परवा न 
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करने, से लोगों का स्वभाव नीच, कमीना और पराधीन होता जाता 
है । दूसरे प्रकार की नीति, अभी तक क्रिश्चियन-नीति के साथ 
साथ सिखाई जाती रही है; उसने क्रिश्चियन-नीति की उन्नति तक 
की है। अब तक क्रिश्चियन-नीति की बदौलत अनेक अच्छे अच्छे 
तत्त्व दूसरे प्रकार की लौकिक नीतियों को मिले हैं और क्रिश्चियन 
मीति ने भी दूसरी नीतियों से बहुतसी अच्छी अच्छी बाते पाई हैं। 
पर अब यह बात बन्द होती जाती है । यह अच्छा नहीं। इससे 
बडी हानि है । क्योंकि आदमियों के मन में अब यह भावना 
जोर पकडती जाती है कि इंश्वर की इच्छा अनिवाये है; उसे कोई 
रोक नहीं सकता; वह जो कुछ चाहता है. करता है । यह कह्पना 
लैगों के मन में अब बहुत कम पैदा होती है कि ईश्वर परम दयाहु 
है; ईश्वर की नेकी में कोई सन्देह नहीं; खूबी में ईश्वर अपना सानी 
नहीं रखता । मनुष्य की नेतिक उन्नति के लिए-मनुप्य की सदा 
चारवद्धि के लिए-क्रिश्चियन नीति के साथ साथ और और नीतियों 
का होना भी बहुत जरूरी हैं । अर्थात्‌ जो लोग क्रिश्वियन धर्म्म के 
अनयायी हैं उनको चाहिए कि वे सिर्फ अपनी ही धम्मेनीति के भरोसि न 
बैंठे रहे, औरों की नीति से भी मदद्‌ लें ।जब तक मनुष्य के मानसिक 
- विचार पणेता को नहीं पहुंचते-नब तक मनुष्य का मन ख़ब उन्नत नहीं हो. 
जाता-तब तक मतभिन्नता का होना बहुत जरूरी है । इस दशांम बिना 
मतवैचित्य के सत्य मत का-सत्य बात का-परा पूरा ज्ञान नहीं 
हो सकता । इसका मुझे पूरा विधास है। और और नीतिशाख्रों के 
नियमों की पाबन्दी करने में क्रिश्चियन नीतिशाख के नियमों को 
भुला देने, या उनके अनुसार व्यवहार न करने की सलाहों 
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नहीं देता । मैं यह नहीं कहता कि जो तत्त्व क्रिश्वियन- 
नीति में नहीं हैं उन तत्वों को और छोगों की नीति से 
हे लेने में जो तत्त्व क्रिश्चियन-नीति में हैं उनको भूल जाय । 
ऐसा करने की कोई जरूरत नहीं | ऐसा करना अच्छा भी नहीं। 
तथापि इस तरह की भूल होना सम्मव भी नहीं । मिथ्या विश्वास 
रखनेवाले पाखण्डी आदमियों से ऐसी भूछ हो सकती है । दूसरे 
नीतिशाख्र के तत्त्व वे मुठ सकते हैं । ऐसी भूल का होना बुरा 
है, अनचित है, अहितकर है । इसमें सन्देह नहीं। ओर की 
नीति से अच्छी अच्छी बाते ले लेने में फायदा है; और बहुत 
फायदा है । इससे उस फायदे के खयाल से इस तरह की भर्ढों 
की परवा न करना चाहिए । किसी नई चीज के पाने में कुछ 
खर्च भी करना पडता है । इस बात को ध्यान में रखना चाहिए 
और इस तरह की भर्तलों को, हेनिवाले उस्त बहुत बडे फायदे की 
कीमत समझना चाहिए । हमारे नीतिशाखत्र में सत्य का सवीश 
नहीं है; सिफे उसका कुछ अंश भर है । अर्थात्‌ उसमें थोडा ही 
सत्य है। ऐसा होने पर भी जो इस बात का दावा करते हैं कि 
थोडा नहीं, परा सत्य, उसमें विद्यमान है उनका यह बहुत बड़ा 
फजे है-बहुत बडा कतेब्य है-कि उनके इस दावे के विरुद्ध 
जो आक्षेप हो. उनको वे सुने । यदि आक्षेप करनेवाले, अथोत्‌ 
विरोधी दल के छोग, भी यह कहने लगे कि हमारे ही मत में सत्य 
का सर्वाश है; उसमें सत्य की जरा भी कमी नहीं है; तो उनका- 
भी यह दावा सवेथा अनुचित है । वह कभी न्यायसज्ञत नहीं कहा 


जासकता । ऐसे दावे को- सुन कर हम अफसोस कर सकते हैं; पर- 
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उसे रोक देना हमें उचित नहीं । उचित हमें यह है कि हम इस 
तरह के दावे का युक्तिपुण खण्डन करें और यथारीति उसे झूठ 
साबित कर दें । क्रिश्चियन लोग जिन पर-धम्मेवार्लों को नास्तिक, 
धम्मैनिन्दक या अविश्वासी कहते हैं उनको यदि वे यह सिखल्ाना 
चाहें कि वे क्रिश्वियन धम्मे के विषय में पक्षपात छोड़कर जो कुछ 
कहना हो कहें, तो क्रिश्वियनों को चाहिए कि वे भी परधम्मवार्ो के 
धरम्मंसम्बन्ध में पक्षपात छोड दें । जिन लोगों का इतिहास से थोडा 
भी परिचय है वे भी इस बात को अच्छी तरह जानते हैं कि नीति 
के जितने तत्त्व हैं बहुत ही उदार और बहुत ही अनमोल हैं उनका सब 
से अधिक भाग क्रिश्वियन धर्म्म के अनुयायियों की कृपा का फल 
नहीं है। वह सिफ उन्हीं लोगों का प्रसाद नहीं है जो क्रिश्वियन 
मत के सिद्धान्तों को नहीं जानते थे; किन्तु उनका भी है जो इस 
मत के सिद्धान्ताी को अच्छी तरह जानकर भी उन्होंने उनको 
कबुल नहीं किया । इस बात पर धूल डालने की कोशिश करना 
गोया सत्य को छिपाना है । इस तरह की अनुचित काररवाई से 
सत्य की सेवा नहीं हो सकती-सत्य की उन्नति नहीं हो सकती- 
सत्य की प्रीति नहीं बढ सकती । 

मेरा यह मतलब नहीं है कि नितने मत हैं उन सब को प्रकट 
करने के लिये बेहद व बेहिसाब स्वतन्त्रता देने से जितने धार्म्मिक 
सम्प्रदाय हैं और जितने तत्त्वज्ञान-सम्बन्धी पन्‍थ हैं उनकी सारी 
बुराइयों का एकदम संहार हो जायगा | जो अहुपज्ञ हैं वे जब 
अपने मत की योग्यता की विवेचना करेंगे; वे जब अपने सिद्धान्तों 
के विषय में उपदेश देंगे; वे जब अपनी समझ के अनुसार बतोव 
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करेंगे; तब उनको जरूर ख़याल होगा कि उनके मत से अच्छा 

और कोई भी मत दुनिया में नहीं है; और यदि है भी तो उसमें 

कोई बात उनके स्वीकार करने लायक नहीं है। लोगों को वादवि- 

वाद और विवेचना की चाहे जितनी अधिक खतन्त्रता दीजाय, जुदा 

जुदा पन्‍्थों का बनना बन्द न होगा । यह मैं अच्छी तरह जानता 

हैँ । जो बात अपनी दृष्टि में नहीं आई उसे जब अपने विरोधी 

बतलाबंगे तब लोग और भी अधिक चिढ जायंगे; ओर भी अधिक 

उससे द्वेष करने. छगंगे; और पहले से भी अधिक इढता से 

उसका त्याग करेंगे । यह सब सच है। परन्तु हठपुर्वक वादविवाद करने- | 4 

वाले परस्पर विरोधी-दलों पर इस विवेचना का यद्यपि कुछ भी | है 
अच्छा असर न होगा, तथापि जो छोग तटस्थ रहकर शान्तिपुवेक । 
इस विवाद को सुनेंगे उनके चित्त पर इसका जो असर होगा वह ; 
बहुत ही हितकर होगा । सत्य के किसी अंश का बिल्कुल ही छोप 
कर देने से नितना अहित होता है उतना अहित उसके कुछ अंझशों 
मे परस्पर विरोध पैदा होजाने से नहीं होता; फिर चाहे वह विरोध 
जितना प्रबल हो | जब छोगों के मन में यह बात जम जाती है 
कि दोनों पक्षवा्लों की दलीलें सुनना ही चाहिए तब भलाईं की जरूर 
आशा होती है। पर जब आदमी हठघर्म्मी करके किसी एक पक्ष 
की तरफ झुक पड़ते हैं तब ज़रूर अधिक भूलें होती हैं; और तभी 
मिथ्याविश्वास को अधिक मजबूती आती है। इस दशा में सच बात 
झूठ होजाती है। इससे उसका परिणाम भी बुरा होता है। जब 
किसी विषय में वाद-विवाद होता है तब दोनों पक्षों को अपना: 
अपना वकील करने देना चाहिए । ऐसा होना बहुत जरूरी है ). 








१४८ स्वाधीनता- 


क्योंकि एक ही पक्ष के वकील की बहस सुनने से दोनों पक्षों का 
निष्पक्षपातपवक विचार करने की सदृबुद्धि बिरले ही जज को होती 
है । इससे जज को उचित है कि वह दोनों पक्षों को अपने अपने 
वकील मुकरेर करने दे; उनमें से हर एक को अपने अपने पक्ष को 
सच साबित करने के लिए यथासाध्य चेष्टा करने दे । यही नहीं, 
किन्तु जो कुछ वे कहे उसे वह ध्यान से सुने भी । जब तक यह 
बात न होगी-जब तक इस तरह की ख्तंत्रता न दी जायगी- 
तब तक सत्य की जीत न होगी । जितनी अधिक इस तरह की 
स्वतंत्रता लोगों को मिलेगी उतनी ही अधिक सत्य की जीत होगी; 
उतनी ही अधिक सत्य की वृद्धि होगी; उतनी ही अधिक सत्य की 
उन्नति होगी | 

संसार में जितने सुख हैं वे सब मनुष्य के मानसिक सुर्खों पर 


. ही अवरुम्बित हैं । वे उन्हीं पर मुनहसिर हैं । मनोविषयक सुखों 


की प्राप्सि ही सब तरह के सुख प्राप्त होते हैं । इसीसे सब को 
, अपनी अपनी राय कायम करने ओर उसे जाहिर करने की आजादी 
* का मिलना बहुत जरूरी बात है-अपना अपना मत स्थिर करने 
: और उसे प्रकट करने की स्वतंत्रता का मिलना बहुत आवश्यक है। 
इस बात का विचार, इस बात का निरूपण, यहां तक चार प्रकार 
से किया गया । चार बातो, या चार तत्त्वों, को प्रधान मान कर इस 
स्वतंत्रता की-इस आजादी की-विवेचना हुईं । उनको अब में संक्षेप 
से दोहराता हूं । 
पहला--यदि किसी मत का प्रकाशित किया जाना रोक दिया 
जाय तो बहुत हानि होने की सम्भावना है। क्योंकि यह कोई नहीं 
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कह सकता कि निस मत का प्रकाशन रोका गया है वह सच नहीं 
है । सम्भव है वह सच हो । दृढता के साथ यह कहना कि वह 
सच नहीं है मानो सर्वज्ञ होने का दावा करना है। 

दूसरा--जो बात जाहिर की जाने से रोकी गई है वह यदि 
आन्तिमुलक भी हो तो भी उसमें थोड़ी बहुत सत्यता का होना 
सम्भव है । बहुधा उसमें सत्यता का थोडा बहुत अंश होता भी 
है । नितनी प्रचाढित बातें हैं, जितने प्रचलित मत हैं, नितने 
प्रचलित रीति-रवाज हैं, उनमें सत्य का सवीश बहुंते कम रहता 
है । अथीत्‌ बहुत कम यह देखा जाता है कि वे सवेतोभाव से सच 
हैं-पूरे तौर से सही हैं । अथवा यों कहिए कि सत्य का सवीश 
उनमें कभी रहता ही नहीं। इससे विरोधी मतों की परस्पर रौक्झोक 
होने से ही सत्य के शेष अंश के मिलने की आशा रहती है। 

तीसरा--मान लीजिए कि रूढ़ मत, अर्थात्‌ प्रचलित राय या 
बात, ठीक है। यही नहीं, किन्तु यह भी मान लीनिए कि वह सब 
तरह से सच है; उसका सवीश सत्य है; उसका कोई अंश 
श्रान्तिमुलक नहीं । तोमी यदि वह मत प्रकट न किया जायगा और 
उसके विपक्षी, दिल खोल कर, खूब उत्साह के साथ उसका विरोध 
न करेंगे तो वह मत एक दुराग्रह की तरह एक हठवाद्‌ की तरह- 
लोगों के मन में छीन रह जायगा । उसकी उपयोगिता, उसकी 
सय्यौक्तिकता, उसकी सत्यता का कभी अनुभव न होगा । वह बात 
कभी उनकी समझ में अच्छी तरह न आवेगी। 

चौथा--यही नहीं, किन्तु वाद-विवाद और विवेचना न होने से किसी 
मी मत, राय या बात के असली अथे के कमनोर होमाने या उसके 
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कं ० स्वाधीनता- 


बिलकुल ही भूलनाने का डर रहता है; और आदमियों के आचार, 
विचार और व्यवहार पर उसका जो परिणाम होना चाहिए वह 
धीरे धीरे जाता रहता है। इस दशा में उस मत की जो मोदी 
मोटी बातें होती हैं-जो विशेष विशेष वचन होते हैं-सिर्फ वही 
याद रह जाते हैं । उनसे कोई फायदा नहीं होता; उनकी हित- 
कारिणी शक्ति जाती रहती है; परिणाम में अच्छा फल देने की 
उनकी शक्ति क्षीण हो जाती है। उस मत की नियमावली का- 
उसके वचनो का-मन के ऊपर सिफ बोझ मात्र लदा रह जाता है। 
और, तजरुबा और समझ के बल से सच्चे और मनोनीत विश्वास 
के जमने में बहुत अधिक बाधा आती है। 

कुछ आदमियों की राय है कि जिसका जो मत हो उसे प्रका- 
शित करने के लिए उसको पूरी स्वतन्त्रता होनी चाहिए; परन्तु 
उसके प्रकाशन का प्रकार-उसके जाहिर करने का तरीका-परिमित होना 
चाहिए । उसमें तीत्रता का होना अच्छा नहीं । उसमें वाद-विवाद करने 
की सीमा का उलट्ठन होना अच्छा नहीं। अतएव विचार और विवेचना 
की स्वाधीनता का विषय समाप्त करने के पहले, इन लोगों के मत 
की भी मैं समाछोचना करना चाहता हूं । अब यह देखना है कि 
विवाद की सीमा कहां पर और केस नियत करना चाहिए । कस 
जगह तक जाने से सीमा का उछड्नडन होगा ओर किस जगह तक 
न जाने से सीमा का उछड्डन न होगा ? पर इस तरह की सीमा नि- 
यत करना असम्भव है-नामुमकिन है| यह बात अनेक प्रमार्णो- 
से सिद्ध की जा सकती है। क्योंकि जिसके मत के विरुद्ध विवेचना 
की जाती है-मिसकी बात का खंडन किया जाता है-उसको 
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क्रोध आना या बुरा माठ्म होना ही यदि सीमोछट्ठन का प्रमाण 
या चिन्ह माना जाय तो तजरबा इस बात की गवाही दे रहा 
है कि जब जब प्रतिकूल समाछोचना, विरुद्ध वाद या दूसरे के 
मत का खंडन खूब प्रबल और खूब प्रभाव से भरा हुआ होगा तब 
तब जिन छोगों के मत के प्रतिकूल विवेचना होगी उनको जरूर ही 
बुरा लगेगा । विरोधी पक्ष का जो जो आदमी उनकी दलीलों को विशेष 
सबल प्रमाणों द्वारा काटेगा और खूब जी जान छड़ाकर उनको 
निरुत्तर कर देगा उस उस्त पर मण्यांदा के बाहर जाने का ज़रूर ही 
इलजाम लगाया जायगा । इस दशा में विरोधियों को यह जरूर ही 
मालूम होगा कि उसने विवेचना की सीमा का उछच्न किया । 
व्यवहार की दृष्टि से देखने में यह बात यद्यपि महत्त्व की माढूम 
होती है तथापि यह एक ऐसी प्रधान आपत्ति है-एक ऐसा खास 
उज्र है-कि उसके सामने यह बात कोई चीज़ ही नहीं । कोई मत 
सच होने पर भी यदि उसके विवेचन की रीति सदोष है तो 
उसके प्रतिकूल आपात्ति हो सकती है और वैसी विवेचना करनेवाले 
की नि्भत्सना भी की जा सकती है । ऐसी हालत में उसकी मलछामत 
करना, उसकी निन्‍्दा करना, उसे दोषी ठहराना बहुत उचित 
होगा । इसमें कोई सन्देह नहीं । परन्तु इस तरह के मुख्य दोष 
रेसे होते हैं कि दोषी आदमी, भूल से, या और किसी अचानक 
घटना के पेंच में पडकर, यदि उनको खुद ही कबूल न करले, 
तो उनके सदोष होने के विषय में उसे कायल करना-उसे अपना 
दोष मान ढेने के छियि विवश करना-प्रायः असम्भव होता है। 
अनुचित या धोखेसे भरी हुई दें पेश करना; प्रमाणों या 
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| प्र स्वाधीनता- 


प्रत्यक्ष बातों को छिपाना; जिस विषय की विवेचना हो रही है 
उसके कुछ अंशो का अन्यथा वर्णन करना; और विरोधी पक्ष के 
मत को और का और ही रूप देना-इत्यादि इस विषय के बहुत 
बड़े बडे दोष हैं। तथापि ये सब महा दोष आदमियों के हाथ 
से हमेशा ही हुआ करते हैं; और ऐसे वेसे आदमियों के हाथ से 
नहीं, किन्तु बडे बड़े समझदार और विद्वान्‌ आदमियों के हाथ से। 
फिर, ये छोग इन बातों को दोष ही नहीं समझते । इस प्रकार की 
नीति का अवरुम्बन वे बुद्धिपुरःसर करते हैं। अतएब सप्रमाण और 
अन्तः-करणपुर्वक यह कहना बहुत कठिन जाता है कि थे लोग 
जान बुझ कर ऐसा अपराध करते हैं-जान बूझ कर वे किसी बात को 
अन्यथा सिद्ध करने की चेष्टा करते हैं।इस कारण वाद-विवाद 
और विवेचना से सम्बन्ध रखनेवाले इस बुरे व्यवहार का-इस बुरी 
काररवाई का-कानून के द्वारा प्रतिबन्ध करना कभी उचित, योग्य 
और न्यायसज्ञत नहीं हो सकता | जिस वाद-विवाद को छोग 
अपरिमित, संयमहीन या कोपगर्मित कहते हैं उसमें कुचेष्टा, 
उपहास, गाली, व्यज्ञ और व्यक्ति-क्शिष सम्बन्धी नोक झोंक आदि- 
का अन्तभाव होता है । यदि कोई यह सलाह दे कि वाद- 
विवाद के इन तेज हथियारोंसे दोनों पक्षवार्नो में से कोई भी काम 
न हे तो उसका कहना अधिक युक्तिसंगत होगा । पर उसकी बात 
सुनेगा कौन ? क्या लोगों का खयाल यह हो रहा है कि सिरे 
रुढ, अर्थात्‌ प्रचलित, मत के विरुद्ध बोलनेवार्लों को इन शर्त्रों से 
काम छेने की मनाई होनी चाहिए । पर जो मत रुढ़ नहीं हैं-नो 
बातें प्रचक्तित नहीं हैं-उनके विरुद्ध यदि कोई इनसे काट करने 
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लगे तो कोई उनको कुछ न कहे । यही नहीं, किन्तु, बहुत सम्भव 
है, छोग उसकी तारीफ भी करें और कहें कि इसे नो क्रोध आया 
वह बहुत ठीक आया और इसने आवेश में आकर जो कुछ कहा 
वह बहुत ठीक कहा । परन्तु, सच बात यह है कि इन श्त्रों के 
उपयोग से सब से अधिक हानि हीन पक्षवार्लों ही की होती है। 
जो पक्ष निराश्रय है-जों पक्ष नि है-उसीको अधिक क्षति पहुं- 
चती है । और, यदि इन शर्त्रों का उपयोग बन्द कर दिया जाय, 
अर्थात्‌ यदि इनके चलाने की मनाई हो जाय, तो जो मत रूढ़, 
अतएव प्रबल, होगा उसीको व्शिष छाम होगा । इस भ्रकार का 
सबसे बडा अपराध अपने विपक्षी को दुःशील, दुर्जन या दुराचारी 
कह कर उसे कछक्लित करना है। जो लोग अप्रचलित मत का पक्ष “ 
हेते हैं, अर्थात्‌ जो मत रूढ नहीं है उसे जो स्वीकार करते हैं, 
उन पर ऐसे कल अधिक लगाये जाते हैं। ऐसे लोगों की संख्या | 
बहुत कम होती है। सब आदमी उनका दबाव नहीं मानते । 
इस बात की कोई परवा भी नहीं करता कि उनके साथ छोग बुरा 
बतीव कर रहे हैं या भा । यदि इस बात की परवा किसीको 
होती है तो सिर्फ उन्हींको होती है निन पर ऐसे कलड लगाये 
जाते हैं । पर जो किसी प्रचलित रीति या किसी प्रचलित मत 
पर आक्रमण करते हैं उनको छोग ये वचनशख््र नहीं उठाने देते । 
वे इन शल्रों को अच्छी तरह काम में ला भी नहीं सकते । और, 
यदि वे इनसे काम लें भी तो उल्टी उन्हींकी हानि हो-अथोत्‌ 
दूसरों की व्यर्थ निन्‍्दा करने से उनका निर्वाह न हो सके। हस- 
लिए, मामूठी तौर पर जो मत प्रचलित मतों के विरुद्ध हैं उन्हींके 
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अनुयायियों को वाद-विवाद की सीमा के भीतर रहना चाहिए-उ- 
नहींकी नियमित और परिमित विवेचना का अभ्यास करना चाहिए। 
तभी छोग उनकी बातों को शान्तिपृवक सुनेंगे । तमी छोग उनकी 
दलीकों पर गौर करेंगे । उनको इस बात की हमेशा ख़बरदारी रखना 
' चाहिए कि उनके मुंह से कोई ऐसा शब्द या वाक्य न निकल 
जाय जो किसीको नागवार हो । इस विषय में जरा भी बेपरवाही 
| उनसे हुई-जरा भी असावधानी उन्होंने की-कि उनकी हानि हुई । 
' इस हालत में वे हानि से कमी नहीं बच सकते । इधर प्रचलित 
मत के अनुयायियों ने यदि बेहिसाब गाली गलौज से काम लिया तो 
छोग नया मत स्वीकार करने से डरते हैं और उस मत के पक्षपा- 
तियों की बातें और विवेचना सुनने का साहस भी नहीं करते । 
इससे यदि छोगाकी यह इच्छा हो कि जो बात सत्य और न्याय्य 
है उसीकी जीत हो तो .दुर्बल पक्ष का प्रतिबन्ध करने की अपेक्षा 
प्रबल पक्ष का प्रतिबन्ध करने की ही बहुत अधिक जरूरत है । 
दुर्बल दलवाल्ों को गालियां और व्यर्थ कलड्“ो| से बचाने के लिए 
प्रबछ् दल्वालं ही को रोकना अधिक न्यायसज्गत है | उदाहरण के 
लिए धार्म्मिकता की अपेक्षा अधार्म्मिकता पर ही होनेवाले व्यथे आ- 
क्रमणों का रोकना अधिक जरूरी है। पर, यह निर्विवाद है कि इस 
विषय में दोनों में से किसी पक्ष को भी अपने विरोधी पक्ष का अद- 
काव करने के लिए कानून या हुकूमत की शरण जाना अनुचित 
है। अर्थात्‌ अधिकार और कानून के जोर से किसी तरह का अठ- 
काव या प्रतिबन्ध करना मुनात्तिब नहीं है। जो मामला जैसा 
हो-नो बात जैसी हो-उसकी सब हालतों का अच्छी तरह खयाल 
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करके समाज को उसका फैसछा करना चाहिए । निसकी विवेचना 
प-निसके वार्देविवाद में-फिर चाहे वह जिस पक्ष का हो, अप्रामा- 
णिकता, द्वेष, दुराग्रह, हठ और दूसरे के मत के विषय में असहः 
नशीलता देख पड़े समाज को उसे ही दोषी ठहराना चाहिए । इस 
तरह किसीको अपराधी ठहराने के लिए समाज को इस बात पर 
ध्यान न देना चाहिए कि अपराध करनेवाल् आदमी किस पक्ष 
का है। चाहे वह अनुकूल पक्ष का हो चाहे प्रतिकूल पक्ष का, 
उसके पक्ष या दल की तरफ नज़र न रखकर सिर्फ उसके काम 
की तरफ नजर रखना चाहिए । जो मनुष्य अपने प्रतिपक्षियों को 
अच्छी तरह पहचानता है; जो उनकी बातों को शान्तिपुर्वक सुनता 
है; जो उनेके कहने को सचाई के साथ बयान करता है; जो 
उनका अपमान करने के इरादे से किसी बात को बढ़ाकर नहीं कह- 
ता; और जो उनके अनुकूल, या अनुकूल्सी मादूम होनेवाली, बातो 
को नहीं छिपाता, वह चाहे जिस पक्षका हो, उसका उचित आदर 
करना मनुष्य का कर्तव्य है । सावेजनिक वाद-विवाद और विवेचना 
की यही सच्ची नीति है-यही सच्ची रीति है। यह सही है 
कि इस नीति का छोग बहुघा उछ्॑न करते हैं। पर खुशीकी 
बात है, कि ऐसे भी बहुत आदमी हैं जो इसके अनुसार बतोव 
करते हैं; और ऐसे तो और भी अधिक हैं जो इसके अनुसार बतांव 
करने की अन्तःकरणपूर्वक चेष्टा करते हैं । 














छा अध्याय 
व्यक्तिविशेषता भी सुख का एक साधन है। 
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- पना अपना मत स्थिर करने के लिए-अपनी 
(: अपनी राय कायम करने के लिए-सब आद- 
7 मियों को स्वतन्त्रता का मिलना बहुत जरूरी 
व्क्) है। हर आदमीका इस बात की आजादी मिलना 
४७ चाहिए कि जो राय उसे पसन्द हो--जो मत 
उसे अच्छा लगे-उसे ही वह कबूल करे । इतना ही नहीं, किन्तु उसे 
अपने मत को बिना किसी अटकाव के स्वतन्त्रतापवंक प्रकट करने 
की भी आजादी मिलनी चाहिए । क्यों? इसके कारण दूसरे अध्याय में 
बयान किये जा चुके हैं | इस तरह की आजादी यदि नहीं मिलती 
अथवा मना किये जाने पर भी, मनाई की परवा न करके, यदि 
लोग स्वतन्त्रतापृवंक अपने मत प्रकट नहीं करते; तो नतीना बहु 
तही बुरा होता है | कहां तक बुरा ? यह भी ऊपर बतलाया जा चुका 
है। इस विषय में लोगों की स्वतन्त्रता छिन जाने से उनकी बुद्धि 
और विचार-शक्ति ही नहीं कुण्ठित हो जाती है; इससे उनके 
सदाचरण को भी धक्का लगता है। अब मैं इस बातका विचार करना 
चाहता हू कि जिसका जो मत हो उसके अनुसार काम करने की 
भी उसे स्वतन्त्रता होनी चाहिए या नहीं। और जिन कारणों से 
उसे अपना मत प्रकट करने की स्वतन्त्रता का मिलना जरूरी है 





तीसरा अध्याय । १्५छ 


वही कारण यहां भौ काम दे सकते हैं या नहीं | हर आदमी को 
अपने मत के अनुसार काम करने की स्वतन्त्रता से मेरा मतरूब 
यह है कि दूसरे छोग उसे किसी तरह का, शारीरिक या मानसिक, 
प्रतिबन्ध न पहुंचावें; और अपना मनमाना काम करने में यदि वह 
किसी विपदा में पड़जाय तो उससे उसीकी हानि हो औरों की नहीं। 
यह पिछली, अर्थात्‌ विषदावाढी, शर्त बहुत जरूरी है। क्योंकि 
निस तरह हर आदमी को अपना अपना मत प्रकाशित करने के 
लिए स्वतन्त्रता दी गा सकती है उसी तरह जिसका जो मत हो 
उसके अनुसार काम करने के लिए उसे खतन्त्रता नहीं दी जा 
सकती । यह मैं नहीं कहता कि जो नैसा करना चाहे उसे वैसा ही 
करने देना चाहिए । उल्टा मैं यह कहता हूँ कि निस॒ राय के 
जाहिर करने से--निस मत के प्रकाशित होने से--दूसेरे आद- 
मियों को कोई हानिकारक या बुरा काम करने के लिए उत्तेजन 
या प्रोत्साहन मिलता हो; अथीत्‌ जिसके कारण कोई नामुनासिब 
बात करने के लिए औरों के बहक जाने का डर हो; उसे जरूर 
रोकना चाहिए; उसे हरगिन जाहिर न होने देना चाहिए; उसका 
अवश्य प्रतिबन्ध करना चाहिए । यदि कोई अखबारों में यह छाप 
दे कि गले के व्यापारी गरीब आदमियों को भूखे मारे डालते हैं 
या अमीर आदमियों के पास जो घन-दौलत है वह छूट का माह 
है, तो कोई हम की बात नहीं । इसलिए उसके भ्रतिबन्ध की ज- 
रूरत नहीं । परन्तु यदि किती बानेये की दुकान के सामने इकट्टे 
हुए और आबेश में आये हुए ग्रीब आदमियों के जमाव में घुस- 
कर कोई वही बात कहने कूगे, या उसे छपाकर कोई बांटने छंगे, 
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तो उसे जरूर सना मिलनी चाहिए । इस हालत में उसे सभा 
देना बहुत मुनासिब होगा । यदि किसी काम के किये जाने से 
बिना किसी वजह के किसीको तकलीफ पहुंचे तो उसे बुरा कह- 
ना ही चाहिए; और यदि जरूरत समझी जाय तो उसे तुरन्त रोक 
भी देना चाहिए । हर आदमी की स्वाधीनता का इतना प्रतिबन्ध 
जरूर होना चाहिए | आदमी को इस बात का अधिकार नहीं कि 
अपने बतौव से वह दूसरों को तकलीफ पहुंचावे । पर यदि वह 
दूसरों को किसी तरह की तकलीफ या असुविधा न पहुँचाता हो, 
अर्थात्‌ उनके कामकाज में वह किसी तरह की बाधा न डालता 
हो; और निन बातों से सिफ उसीका सम्बन्ध है उन्हींकों यदि वह 
अपनी समझ और इच्छा के अनुसार करता हो तो उसे वैसा करने 
देना चाहिए । इसके पहले अध्याय में जिन प्रमाणां से यह सिद्ध 
किया गया है कि हर आदमी को अपना मत प्रकाशित करने के 
लिए. स्वतन्त्रता का दिया जाना बहुत ज़रूरी है उन्हीं प्रमाणों से 
उसे अपनी समझ या अपने मत, के अनुसार काम करने के 
लिए स्वतन्त्रता का दिया जाना भी सिद्ध है। पर अपने काम की 
जिम्मेदारी उसी पर रहेगी । अर्थात्‌ अपने काम से यदि उसकी कुछ 
हानि होगी तो उसे ही सहन करनी पड़ेगी । आदमी सर्वेज्ञ नहीं 
है। उससे गलती हो सकती है । वह जिस बात को जैसा समझता 
है उसमें सत्य का सर्वाश बहुधा नहीं रहता, अथीत्‌ उसमें सत्य 
का कुछ ही अंश रहता है। बिना पूरे तौर पर, और बिना किसी 
प्रतिबन्ध के, परस्पर विरोधी मतों की तुलना किये किसी बात में 
एकता का होना अच्छा नहीं । और जब तक आदमी सत्य को सब 
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तरह से जानने के-उसके सब अंशों को पहचानने के-योग्य, इस 


समय की अपेक्षा अधिक न हो जाये, तब तक जुदा जुदा मतों का 
होना बुरा नहीं, अच्छा ही है। ये ऐसी बातें हैं, ये ऐसे प्रमाण 
हैं, ये ऐसे सिद्धान्त हैं कि इनके आधार पर निस तरह मत प्रकट 
करना युक्तिसंगत सिद्ध हो चुका है उसी तरह अपने अपने मत के 
अनुरूप बतीव करना भी सिद्ध है।जब तक आदमी पूर्णता को नहीं 
पहुँचता---जब तक आदमी कमालियत को नहीं हासिल कर छेता- 
तब तक मैसे हर आदमी को अपना अपना मत जुदा जुदा प्रका- 
शित करने देने में लाभ है वैसे ही हर आदमी को अपनी अपनी 
समझ के अनुसार जुदा जुदा काम करने देने में भी छाम है। हर 
आदमी को इस बात का अधिकार होना चाहिए कि जो काम उसे 
पसन्द हो करे; दूसरों को तकलीफ न पहुंचाकर जिस तरह का 
आचरण वह करना चाहे करे; और निस तरह के व्यवहार या 
बतीव में उसे अपना लाभ जान पड़े उसे करे। यदि किसीको इस 
बात की जांच करने की इच्छा हो कि जुदा जुदा तरीके से रहने 
में क्या हानि और कया लाम है तो वह खुशी से उन सब तरीकों 
की जांच करे और तजुरबे से उन बातों को जाने । मतरूब यह 
कि जिन बातें से दूसरों का सम्बन्ध नहीं है उन्हें करने के लिए 
हर आदमी स्वतन्त्र है । जहां आदमी अपने इच्छानुसार बताव 
नहीं कर सकता, किन्तु और छोगों की चालढाल और रूढ़ि के अ- 
नुसार उसे बतोव करना पड़ता है, वहां समझना चाहिए कि 
मनुष्य के सुख की एक बहुत बड़ी चीज कम है । यह चीज 
समाज अथोत्‌ सब आदमी, और व्यक्ति अथात्‌ जुदा मुदा हर 
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आदंमी-दोनों के-सुख-साधन का प्रधान तत्त्व है। पर ऐसी जगह 
उसीकी कमी रहती है । 

इस तत्त्व को संभालने में-इस बात का प्रतिपादन करने में-एक 
बहुत बड़ी कठिनाई आती है । वह यह कि लोग व्यक्ति-विशेष की 
योम्यता और उसके महत्त्व की बहुत ही कम परवा करते हैं । यदि 
वे परवा करें तो उस योग्यता या महत्त को पाने के उपाय भी 
सहज ही में हो सकें । उपाय ढूंढ निकालने में फिर बहुतसा मतभेद 
भी न हो | व्यक्ति-विशेष की उन्नति होना-हर आदमी की तरक्की 
होना सुख का मूल कारण है। जिसे हम सुधार, सम्यता, शिक्षा, 
संस्कार और ज्ञानवृद्धि कहते हैं उस सब की बराबरी ही की वह 
उन्नति नहीं है; किन्तु उप्तका वह प्रधान अज्ञ और मूल हेतु भी 
है । यदि यह बात लोगों के ध्यान में आजाय तो वे उसकी तरफ 
कभी बेपरवाही न करें और उसके महत्त्व को वे कमी कम न समझे। 
हर आदमी की स्वतन्त्रता और समाज के बन्धन की हद बाधने में 
भी फिर कोई कठिनाई न आवे । परन्तु दुःख इस बात का है कि 
साधारण आदमियों के ध्यान में यह नहीं आता कि हर आदमी की 
खच्छन्दता या स्वेच्छा की भी कुछ कीमत है; या वह भी कोई 
ऐसी चीम है निसका आदर होना चाहिए। जो बाते या जो रीतियां 
आजकल प्रचलित हैं वे बहुत आदमियों की चलाई हुई हैं । बहुत 
आदमियों ने मिलकर उन्हें जारी किया है। इससे उन्हें वही पसन्द 
हैं; वही उन्हें हितकर जान पडती हैं । क्योंकि उनके जन्मदाता 
वही हैं । इस कारण यह बात उनकी समझ ही में नहीं आती कि वे 
रीति-सवान, हर आदमी के लिए क्यें। हितकर नहीं १ क्यों। सब 
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छोग उनसे छाम नहीं उठा सकते ! जो छोग नीति और समाज का 
सुधार करने का बीडा उठाते हैं उनमें भी अधिक संख्या ऐसे ही 
ल्योगों की होती है निनको व्यक्ति-सातंत््य, अर्थात्‌ हर आदमी की 
स्वतन्त्रता, अच्छी नहीं लगती । वे समझते हैं कि यदि हर आदमी 
को मनमाना काम करने की स्वतन्त्रता दी जायगी तो सारे समाजके 
सुधार में विन्न पडेगा--अटकाव होगा--देर लंगेगी । वे डरते हैं 
कि यदि हर आदमी को मनमानी स्वतन्त्रता मिल जायगी तो निन 
बातों को वे अपनी बुद्धि के अनुसार मनुष्य मात्र के लिए सब से 
अच्छी समझते हैं उनके प्रचार में जरूर प्रतिबन्ध आ जायगा। 
जर्मनी में हम्बोल्ट नाम का एक बहुत बडा पंडित और बहुत बडा 
राजनीति-कुशल विद्वान्‌ होगया है। उसने बहुत सी पुस्तकें लिखी 
हैं । उनमें से एक पुस्तक में, एक जगह, वह लि्खिता 
हैः.“ अनिश्चित, अनित्य और नश्यमान वासनाओं की प्रेरणा की 
परवा न करके निश्चित, अविनाशी और पूरी विवेक-शक्ति की सहा- 
यतासे विचार करने पर जान पड़ता है कि संसार में मनुष्य का 
सब से बडा उद्देश यह है कि बिना परस्पर विरोध के अपनी सब 
शक्तियों का पूरा पूरा विकास, अर्थात्‌ विस्तार या फैलाव, हो । 
इसलिए हर आदमी को निस बात की तरफ हमेशा ध्यान रखना 
चाहिए, और विशेष करके समाज का सुधार करनेवार्नं को निस 
बात को अधिक महत्त्व देना चाहिए, वह अपनी अपनी विवेक-शक्ति 
का बन्धनहीन विकास है । अर्थात्‌ हर आदमी को यह देखते रहना 
चाहिए कि उसकी विचारशक्ति में किसी तरह की रुकावट या प्रति- 
बन्धकता तो नहीं आती । विवेक-शक्ति की बढ़ती के लिए दो बांते 
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दरकार हैं । एक स्वतन्त्रता, दूसरी कई तरह की अवस्थायें अर्थात्‌ 
स्थिति-वैवित््य । इन्हीं दोनों के योग अथीत्‌ मेल से व्यक्तिबल और 
स्थिति-वैचिज्य पैदा होते हैं । अथीत्‌ इन्हींके होने से हर आदमी में 
एक विशेष तरह की शक्ति उत्पन्न होती है और हर आदमी मन- 
माना काम करने में, मनमाना बतोव करने में, मनमानी चाल चलने 
में समभे होता है। इसीसे नवीनता आती है--इसीसे नयापन पैदा 
होता है ” । हम्बोल्ट के अनुसार व्यवहार करना तो दूर की बात 
है उसके मत का मतलब, जर्मनी को छोडकर, और देशवालों की 
समझ तक में नहीं आया। 

हम्बोल्ट के इस सिद्धान्त को इस देश में,आज तक किसीने नहीं सुना 
था । इससे अब यह सुनकर कि हर आदमी की खतंत्रता को वह 
इतना कीमती समझता है, छोगों को ज़रूर आश्वय होगा । तथापि 
मुझे भरोसा है कि वे इस बात पर वाद-विवाद न करेंगे कि व्यक्ति- 
स्वातन्त्य होना चाहिए या नहीं-हर आदमी को आजादी मिलनी 
चाहिए या नहीं । विवाद इस बात पर वे करेंगे कि स्वतन्त्रता 
कितनी मिलनी चाहिए । क्योंकि लोगों का यह हरागेज खयाल 
नहीं कि दूसरों की नकल करना ही बतोव, व्यवहार या चालचलन 
का सब से अच्छा तरीका है | अथोत्‌ भले बुरे का विचार न 
करके दूसरों के बतोव को देखकर खुद भी वैसा ही करने छगना 
कभी छोग अच्छा नहीं समझेंगे । यह कोई न कहेगा कि आदमी 
को अपनी समझ या अपने स्वभाव के अनुसार बतोव न करना 
चाहिए; अथवा अपनी विवेक-शक्ति को काम में न छाना चाहिए; 
अथवा जिस जो बात अपने फायदे की जान पडे उसे न करना 
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चाहिए । यह समझना बिलकुल ही असज्ञत होगा कि जिस समय 
हम पैदा हुए उस समय के पहले सब ठोग निरे मूर्ख थे-उनको 
जरा भी ज्ञान न था-और इस बात का तजरबा लोगों को बिलकुल 
न था कि किसी एक तरह के बतोव की अपेक्षा दूसरी तरह का 
बतीव अच्छा है । अतएव मुझे विश्वास है कि इस तरह की दलींलें 
वेश करके कोई किसीसे यह न कहेगा कि जैसा बतौव या जैसा 
व्यवहार और लोग कर रहे हैं वैसा ही तुम भी आंख मूंद कर करो। 
क्योंकि यदि कोई किसको इस तरह का उपदेश देगा तो उस पर 
विचारदून्यता का आरोप जरूर आविगा-उस पर यह इलनाम जरूर 
लगाया जायगा कि वह कुछ नहीं समझता; उसे भरे बुरे को 
बिलकुल ज्ञान नहीं है। ऐसा एक भी आदमी नहीं है नो इस बात 
को न मानता हो कि लडकपन में सब को ऐसी शिक्षा मिलनी 
चाहिए-ऐसी विद्या सीखनी चाहिए-जिसकी सहायता से, आवमियों 
के आज तक के तजरुने से निश्चित हुए सिद्धान्तों को, बे अच्छी 
तरह समझ सकें और उनके अनुसार वतीव करके अपना 
कल्याण भी कर सकें । जब आदमी की मानसिक शक्ति खूब परिपक् 
होजाय-जब उसकी विवेक-बुद्धे कमाल दरजे को पहुँचनाय-तब 
उसे इस बात का पूरा अधिकार होना चाहिए कि उस तजरुबे का 
अर्थ, नैसा उसे समझ पडे, करे और उसे निस तरह वह छाना चाहे, काम 
में छववे । इस तरह के अधिकार का वह पूरा हकदार है; इसे पाने 
का वह दावा कर सकता है । इस बात का फेसला वही कर सकता 
है--..इसका निश्चय उसीके हाथ में है---कि इतिहास में जो तन- 
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रबे-जो अनुमव---लोगों ने लिख रक्‍्खे हैं उनमे "6 कौन उसके 
खभाव और उसकी अवस्था के अनुकूल हैं और कौन नहीं हैं । 
दूसरे लोगों के रीति-रवाज, व्यवहार और आचरण उनके तजुरबे 
की थोंडी बहुत गवाही जरूर देते हैं-वे उनके अनुभव-ज्ञान के, 
किसी अंश में, प्रमाण अवश्य हैं| इसालिए उनको जरूर महत्त्व 
देना चाहिए और उनका जरूर आदर करना चाहिए । पर इस 
बात को भी न भूलना चाहिए कि, सम्भव है, उन लोगों का तज- 
रुबा कम रहा हो; अथवा उस तजुरबे का ठीक मतढूब ही उन्होंने 
न समझा हो । अथवा, मान लीनिए, कि उन छोगों ने अपने 
तजुरबे का मतलब बहुत ठीक समझा, पर वह हमारे सुभीते का 


: नहीं । नितने रीति-रस्म हैं-जितने व्यवहार हैं--सब व्यावहा- 
: रिक अवस्थाओं ओर व्यावहारिक स्वभाव के आदमियों के लिए 
: बनाये जाते हैं । पर, सम्भव है, किसीकी अवस्था, दशा, हालत 
: और स्वभाव व्यवहारविरुद्ध हो | तो वह क्‍यों उन रीति-रस्मों को 


माने : क्यें वह वैसा व्यवहार करे ? अच्छा, थोडी देर के लिये 
कल्पना कर लीजिए कि कोई प्रचलित रीति या रूढ़ि अच्छी भी 
है और काग्र क्री भी है । प॒ छृढ़ि प्रमज्न कर ही, बिना विचार किये, 
उसके अनुसार काम करने से, ईश्वर ने मनुष्यता का चिन्ह जो 
बुद्धि या विवेक-शक्ति मनुष्य को दी है उसकी उन्नति न होगी 
और न उसको, इस तरह के व्यवहार से, कोई शिक्षा ही मिेगी । 
भले-बुरे की जांच करने में जब तक कोई प्रवृत्त नहीं होता तब तक 
निश्चय, विवेक, तारतम्य ज्ञान, नैतिक विचार, बुद्धि की तीक्ष्णता 
और इन्द्रियों की ग्रहणशीरुता आदि शक्तियों की कभी यथेष् उन्नति 
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नहीं हो सकती । जो लोग सिर्फ रूढि के. दास बन बैठते हैं वे 
कभी भले-बुरे की जांच नहीं करते; वे हमेशा रूढि की पूंछ पकड़ 
कर ही चलते हैं; और जहां वह लेजाती है वहां चुपचाप चले जाते 
हैं। न वे यही पहचान सकते हैं कि कौन रीति 
अच्छी है और न वे उसे प्राप्त करने की इच्छा ही करते हैं। 
बुद्धि से काम लेने का इन बेचारों को अम्यास ही नहीं रहता । जिस 
तरह काम ढेने ही से हाथ, पैर आदि अंग सबल और मजबूत होते 
हैं उसी तरह उपयोग में लाने ही से मानसिक और नैतिक शक्तियों 
की भी उन्नति होती है। दूसरों को किसी बात पर विश्वास करते 
या किप्तीको मानते देख ख़द भी उनकी नकल करने में जैसे मन 
को जरा भी मेहनत नहीं पड़ती बैसे ही दूसरों को किसी रूढ़ि के 
अनुसार व्यवहार करते देख खुद भी उसीका अनुसरण करने में 
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को प्रामाणिक न माठृम हुए, अर्थात्‌ यदि उनको सुन कर मन ने. 
यह बात इृढ न हुई कि वे सही हैं, तो उस मत को मान हेने से 
आदमी की मानसिक शक्ति बढ़ती तो नहीं, पर घट जरूर जाती है। 
जिन कारणों से आदमी किसी काम में प्रवृत्त होता है वे कारण! 
यदि उसके मन और स्वभावके अनुकूल नहीं हैं तो उस काम | 
को आदमी कमी मन लगाकर उत्साहपूर्वक नहीं कर , 
सकता । इस तरह बेमन काम करने से लछाम ते कुछ होता नहीं 
पर हानि यह होती है कि बुद्धि शियिल मन्द और अकमण्य 
जरूर होजाती है। हां; इस तरह का कोई काम, यदि प्रीति-परवश 
होकर किया जाय, अथवा यदि किसी और को उसे करने का अधि- 
कार ही न हो, तो बात दूसरी है। 
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हमें किस तरह रहना चाहिए? हमें कैसा बतोव करना चाहिए ! 
हमारा आचरण कैसा होना चाहिए? इन बातोंका निश्चय करनेका 
काम जो आदमी दुनिया या समाज के ऊपर छोड देता है उसके 
लिये फिर रह क्‍या जाता है? उसके लिये फिर किसी शक्ति या 
कत॑व्य की क्‍या जरूरत ? बन्दर की तरह औरों की चेष्ठाओं की 
नकल करने भर की उसे जरूरत रहती है। और किसी चीज 
कि जरूरत नहीं । पर जो आदमी ख़द इस बात का निश्चय करता 
है कि, उसका आचरण कैसा होना चाहिए उसे अपनी सभी मान- 
सिक शक्तियों को काम में लाना पड़ता है। देखने के लिए उसे 
मनोयोग देना, अथोत्‌ मन लगाना, पड़ता है। आगे का खयाल 
रखकर उसे तके-शक्ति और विवेक-बुद्धि से काम लेना पड़ता है, 
अर्थात्‌ होनहार बातो को ध्यान में रख कर बहुत सोच-विचार के साथ 
, उसे काम करना पड़ता है। निर्णय के लिए जो सामग्री दरकार होती है 
उसे इकट्ठा करने के लिये उसे चालक बनना पडता है । निश्चय 
के लिये उसे न्याय-बुद्धि, विवेचना या भले-बुरे की तमीन दरकार 
होती है। ओर, अन्त में, निश्चय कर लेने पर उसके अनुप्तार काम 
करने के लिए उसे दृढ़ता और आत्मसंयम, अथौत्‌ अपने को काबू 
में रखने, की ज़रूरत पड़ती है । जिस काम को करने या न करने 
के विषय में आदमी अपनी समझ और अपने मनोविकारों का 
उपयोग करता है वह काम जितना ही अधिक महत्त्व का होता है 
उतना ही अधिक उसे इन शक्तियों की जरूरत होती है और 
उतना ही अधिक उसे इनसे काम भी लेना पड़ता है। स्वभाव 
ही से भ्राप्त हुईं इन शक्तियों से नो लोग काम नहीं लेते वे बहुत 
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कम सुमार्गगामी होते हैं और बहुत कम आपकदाओं से बचते हैं। 
परन्तु यदिवे कुमार्गगामी न भी हुए और यदिवे आपदाओं में नभी फंसे 
तो भी ऐसे आदमियों की कीमत कितनी ? जो लोग अपनी मानसिक 
शक्तियों से काम छेते हैं उनमें और इनमें आकाश-पाताल का 
अन्तर समझना चाहिए | जिस तरह इस बात का जानना अहुत 


जरूरी है कि सब लोग क्या कर रहे हैं, उसी तरह इसका भी जानना .- 


बहुत जरूरी है कि कौन लोग क्या कर रहे हैं-अर्थात्‌ किस तरह 


के आदमी किस तरह के काम में लगे हैं । निन बातें को हज 


और पूर्णता को पहुंचाना आदमी का काम है उन बातों में से ख़ुद 
अपनी उन्नति करके अपनी ही आत्माकों परिपृर्ण करना उसका सब) 
से पहला काम है । थोड़ी देर के लिए मान लीनिए कि आदमी के 
आकार के अनन्त यंत्र किसीने बना डाले । ये मानवी येत्र आप ह्ठी 
आप घर बनाने रंगे, अनाज पैदा करने रंगे, लडाइयां छडने ढगे, 
मुकद्दमों का फैसला सुनाने छगे-इतना ही नहीं किन्तु मन्दिर बनाकर 
उनमें प्राथना और पूजा-पाठ भी करने ढंगे । इस कारण यदि 
सम्य देशों के अर्द्धू-शातित खी-पुरुष कहीं चले जांय-उनका यकायक 
छोप होजाय-तो भी, मेरी समझ में, इन मानवी यंत्रों को पाने से 
संसार की बहुत बड़ी हानि होगी। मनुष्य यंत्र नहीं है । आदमी 
का स्वभाव कल नहीं है कि निस नमूने का काम 
करने के लिए वह बनाया गया है उसे ही वह विना सोचे 
समझे, चुपचाप करता रहे । वह एक प्रकार का पेड है । अतणव 
उसका काम है कि निन भीतरी शक्तियों ने उसे जानदार बनाया हे 
उनकी प्रवृत्ति, उनकी प्रेरणा, उनके झुकाव के अनुसार वह बढ़े 


और अपने सब अज्ञों की उन्नति करे । 
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आदमी इस बात को बहुधा मानते हैं कि अपनी बुद्धि 
के अनुसार काम करना अच्छा होता है। वे इस बात को भी 
मानते हैं कि किसी कल या यंत्र की तरह किसी बात को आंख बन्द 
करके करने की अपेक्षा समझ बू कर उसे करना और बुद्धिपुरःसर 
कभी कभी उसका अतिक्रमण तक कर जाना अच्छा होता है। वे 
इस बात को भी थोडा बहुत मान लेते हैं कि अपनी बुद्धि पर 
अपना ही अधिकार होना चाहिए-अथीत्‌ जिसकी बुद्धि में जो बात 
अच्छी जँचे उसे वही करना चाहिए । परन्तु इस बात को मानने में 
वे उतनी सानुरागता या ख़शी नहीं जाहिर करते कि अपनी मनोवृ- 
त्तियों पर, अपने मन की अभिवाषाओं पर, अपने मन के झुकावों 
या वेगों पर भी अपना ही अधिकार होना चाहिए। उनकी यह समझ 
है कि मनोविकारों पर अधिकार होना विशेषकरके प्रबल मनोविकारों 
पर-धोखे का काम है; उनके वशीभूत होकर लोग अकसर आपदाओं 
में फंस जाते हैं। पर यह ख़याल गलत है। जो लोग ऐसा समझते 
हैं वे भूलते हैं। पूर्णेता, अर्थात्‌ कमालियत, को पहुंचे हुए आदमी 
के लिए जेसे विश्वास और बन्धन की जरूरत है वैसे ही उसके लिए 
मनोविकार ( कामना, अभिलाषा, इच्छा आदि ) और प्रेरणा की भी 
जरूरत है । जो प्रेरणायें, जो कामनायें, जो खाहिशें बहुत प्रबल हैं 
वे यदि काबू के बाहर होनौय-अथीत्‌ यदि उनका प्रतिबन्ध न 
किया जाय यदि उनका नियमन न किया जाय, यदि उनकी बाढ़ न 
रोक दीमाय-तो आपदाओं में फंसने का डर जरूर रहता है। नहीं 
तो कोई डरने की बात नहीं । जब एक तरह की प्रेरणायें, वासनायें 
या खाहिशें प्रबल हो उठीं; और उनके साथ दूसरी तरह की जिन 





तौसरा अध्याय । १६५९ 


प्रेरणाओं, वासनाओं, या खाहिशों को प्रबल होना चाहिए वे मन्द, 
ढीली या कमजोर पड गई, तभी हानि होती है । अन्यथा नहीं । 
कामनाओं के प्रबल होजाने से आदमी दुराचार नहीं करते, किन्तु 
अन्तःकरण के निरबेल होजाने से-मनेंद्वता के कमजोर पड़ जाने 
से-वे वैसा करते हैं । प्रबल वासनाओं और निबेक अन्तःकरण मे 
कोई सम्बन्ध नहीं है | यह नहीं कि जिनकी वासनायें ख़ब प्रबल हों- 
निसकी खाहिशें ख़ब जोरावर हो-उसकी विवेकबुद्धि, उसकी समझ, 
उसकी मनेंदेवता भी निबेल हो । यह कोई नियम नहीं है। नियम 
ठीक इसका उख्या है। जब हम यह कहते हैं कि एक आदमी की 
वासनायें और उसके मनोविकार दूसरे आदमी की वासनाओं और 
उसके मनोविकारों से प्रबल हैं और अधिक भी हैं तब उसका सिफे 
इतना ही मतलब समझना चाहिए कि उसके पास मनुप्यता, आदमि- | 
यत, या मानवी स्वभाव से सम्बन्ध रखनेवाली कच्ची सामग्री अधिक| 
है । इस कारण यदि वह अधिक बुरे काम कर सकता है तो वह 
अधिक अच्छे भी काम कर सकता है। इसमें कोई सन्देह नहीं; | 
प्रबल मनोविकार कहते किसे हैं ः वह उत्साह का दूसरा नाम है। 
प्रबल मनेविकार सिर बढा हुआ उत्साह है । निस आदमी में 
उत्साह की अधिकता है उसके हाथ से खराब काम हो सकते हैं; 
पर काम काज से डरनेवाले आल्सी आदमी की अपेक्षा उस से 
अधिक अच्छे काम होने की भी हमेशा उम्मेद रहती है। जिनके 
मनोविकार स्वाभाविक हैं, अर्थात्‌ जन्‍म से ही प्रबल हैं, उनको 
अच्छी शिक्षा मिलने से वे विकार बहुत ही अधिक प्रबल हो जाते 
हैं। निस ग्राहिकाशक्ति, निस्त ज्ञान, जिस समझ के कारण आदमी 
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के मनोविकार ख़ब तेज, ख़ब प्रपल, ख़ब सचेतन हो जाते हैं उसासे 
सहुणों को प्राप्त करने की प्रबल प्रीति और अपने आपको काबू में 
रखने-अर्थात्‌ आत्म-संयम करने-की प्रबल इच्छा भी पैदा होती 
है । इन्हीं शक्तियों को उत्साह देने-इन्हीं शक्तियों को बढाने-से 
समाज अपना कतंव्य कर सकता है और अपने हित, स्वार्थ या 
गौरव की रक्षा भी कर सकता है । सब तरह के प्रापैद्ध पुरुषों, 
महात्माओं या वीरशिरोमणियों की उत्पत्ति के लिए इन्हींकी जरूरत 
रहती है। इनके न होने या इनका उपयोग न करने से उत्साही 
पुरुषों की उत्पत्ति नहीं हो सकती | जो आदमी अपने मनोवेगो और 
अपने विकारों का मालिक है-अ्थात्‌ अपने ही शीक्षण या अम्यास से 
जिसने उनको बढ़ाया या परिमार्जित किया है-उसीके स्वभाव की छोग 
प्रशंसा करते हैं । उसीके विषय में लोग कहते हैं कि इसका स्वभाव 
एक खास तरह का है; इसके आचरण का ढंग औरों से बिल्कुल 
जुदा है। जो अपने मनोवेगों का माल्कि नहीं है; जो अपने इंप्सित 
विकारों पर अधिकार नहीं रखता, उसके विषय में यह कहना कि 
उसके भी स्वभाव का कोई ढंग है, मानों यह कहना है कि भाफ 
के जोर से चलनेवाले याज्जञिन के स्वभाव का भी कोई ढंग है। 
अथांत्‌ जैसे किसी कल में स्वभाव की कोई विछक्षणता नहीं होती 
वैसे ही इस तरह के आदमी में भी कोई विलछक्षणता या विशेषता 
होती । जिसके मनोवेग स्वाभाविक और प्रबल हैं और जो 

| अपनी बलवती इच्छा के योग से उनको अपने काब्‌ में रखता है 
वही सच्चा उत्साही है; उसीको सच्चा तेजस्वी कहना चाहिए । जो 
छोग यह समझते हैं कि मनोवेग और वासनाओं को उत्तेजन देकर 
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उन्हें स्वतन्त्रतापूवक न बढ़ने देना चाहिए वे मानों यह कहते हैं कि 
समाज को प्रबल स्वभाव के, अर्थात्‌ उत्साही, आदमियों की जरूरत 
ही नहीं है; स्वभाव की अधिकता रखनेवाले बहुत आदमियों से कुछ 
भी छाम नहीं है; और मनोवृत्तियों का साधारण तौर पर उन्नत 
होना भी अच्छा नहीं है । 

जिस समय समान की बाल्यावस्था थी, अर्थात्‌ जिस समय 
समाज अज्ञान-दरशा में था, उस समय ये शक्तिया इतनी प्रबल थीं 
कि इनको रास्ते पर छाना और इन्हें काबू में रखना समाज को 
बहुत कठिन जाता था । एक समय ऐसा था जब स्वेच्छाचार और 
व्यक्ति-स्वातंत््य ख़ब बढ़े हुए थे । उनका प्रतिबन्ध करने के लिए- 
उनको वश में रखने के लिए-समाज का नारी दम था। जिन 
लोगों की शक्ति ख़ूब तेज थी या निन लोगों के मनेविकार खूब 
प्रबछ थे, उनका नियमन करने के लिए-उनको एक बतलाई हुई 
हद के भीतर रखने के लिए-उस समय समाज को जो नियम 
बनाने पड़ते थे उन नियमों की पावन्दी उन लोगों से कराने में बडी 
कठिनता का सामना करना पड़ता था । इस कठिनता को दूर करने 
के लिए कानून बनानेवालों, और लोगों के आचरण को एक उचित 
सीमा के भीतर रखने की कोशिश करनेवाले, ने एक युक्ति निकाली; 
जैसे रोम के सबसे बड़े धर्म्माचार्य, पोष, योरप के बादशाहों के 
सर्वस्व पर अपनी सत्ता चलाने की चेष्टा करते थे वैसे ही समाज के 
मुखिया मी यह कहने लगे कि लोगों के सवेस्थ पर-उनकी सब 
बातों पर-समाज की सत्ता है । कोई बात ऐसी नहीं निस पर 
समाज की सत्ता न हो-निसका नियमन समाज न कर संके। 
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 । छ२ स्वाधीनता- 


ऐसा कहने से आदमी का स्वभाव--आदमी का आचरण-भी उसमें 
आ गया । क्योंकि आदमी का स्वभाव उसके सवेस्व के बाहर नहीं 
है। निस बात को अपने वश में रखने के लिए, निस बात का 
नियमन करने के लिए, जिस बात पर सत्ता चलने के लिए; 
समाज को और कोई युक्ति नहीं सूझी उसे उसने सर्वस्व के अन्त- 
गंत करके अपने अधीन कर लिया । इसका फल यह हुआ कि 
व्यक्ति-विशेषता धीरे धीरे कोई चीज ही न रह गई; वह समाज के 
बनाये हुए कानून, अ्थोत्‌ नियमों, की गुठाम बन गई । अपनी 
इच्छा के अनुसार व्यवहार करने के लिए पहले हर आदमी स्वतन्त्र 
था । पर वह बात अब न रही । उसकी स्वाधीनता छिन गई । वह 
समाज की आज्ञा के अनुसार आचरण करने के लिए विवश किया 
गया । पहले हर आदमी के मनोवेग ओर इच्छा-स्वातन्त्य के बढ़ 
: जाने से हानि होने का डर था। पर अब उन्हींके बहुत कम होजाने 
| से हानि होने के निशान देख पडने लगे । अर्थात्‌ स्थिति अब बिल- 
' कुछ ही उल्टी होगई; बात अब बिलकुल ही बदल गई । पहले जो 
छोग अपने अधिकार या स्वाभाविक गुणों के कारण बहुत प्रबल थे 
उन्हींके मनोविकार समाज के बनाये हुए नियमों और रीति-रवाजों 
का उललब्वन करते थे । अतणव उनके पेंच में आये हुए दुबे आद- 
मियों को हाले से बचाने ही के लिए कठिन नियमों के द्वारा समान 
को उनके मनेविकार नियंत्रित करने पड़ते थे; अर्थात्‌ कानून बनाकर 
ऐसे अनुचित मनेविकारों की बाढ़ रोक दी जाने की जरूरत पड़ती 
थी। पर आज कल की दशा बहुत ही शोचनीय हो गई है। अब 
ते समाज के ऊंचे से ऊंचे दरजे के आदमियों से लेकर नीचे से 


तीसरा अध्याय । १७३ 


नीचे दरमे के आदमियों तक, हर आदमी, जो कुछ करता है. 
इस तरह डरकर करता है मानो उसके आचरण की उलगी 
आलोचना करने और उसे सजा देने के लिए कोई तैयार ही 
बैठ हो । आज कहर जिन बातों का दूसरों से सम्बन्ध 
है उन्हींके विषय में नहीं, किन्तु ऐसी बातों के भी विषय 
में निनका सम्बन्ध सिर्फ अपने ही से है कोई आदमी या कोई 
कुठुम्ब अपने आपसे इस तरह के प्रश्न नहीं करता कि-मुझे पसन्द 
क्या है? या मेरे मत या स्वभाव के अनुकूल क्या है या मुझमें 
जो चीन सबसे अधिक अच्छी या सबसे अधिक ऊंची है वह मुना- 
सिब तौर पर काम में किस तरह छाई जा सकती है! उसकी 
उन्नति किस तरह हो सकती है? वह अच्छी दशा में किस तरह 


बनी रह सकती है? वह इस तरह के प्रश्न करता है कि-मेरी 


स्थिति के योग्य कया है; मेरी पदवी को शोभा क्या देगा या जो 
लोग मेरी स्थिति के हैं और जिनके पास उतनी ही सम्पत्ति है मितनी 
मेरे पास है उनका वर्ताव कैसा है ? या निनकी स्थिति मेरी स्थिति 
से अच्छी है और जिनके पास सम्पत्ति भी मुझसे अधिक है वे क्या 
करते हैं ? यह पिछला प्रश्न औरों की अपेक्षा और भी बुरा है। मेरे 
कहने का यह मतलूब नहीं कि अपनी पसन्द की बिलकुल ही परवा 
न करके छोग रूढ़, अर्थात्‌ प्रचलित, रीति-रवाज की नकल करते 
हैं । मेरा मतलब यह है कि रूढ़ बातों को छोड कर और बातों की 
तरफ उनका मन ही नहीं जाता । अर्थात्‌ छोगोंका मन रुढ़ि का दाप्त 
गया है; रूढि के जुये में मन को जोत देने की उन्हें आदत पड़ | 
गई है। जो बातें छोग शौक से करते हैं. उनमें भी वे अनुरूपता, 








| ७४ स्वाधीनता- 


साह॒श्य या मुआफिकत ढूंढते हैं। अर्थात्‌ जो काम वे सुख-चैन के 
लिए करते हैं उसके विषय में मी वे पहले यह देख लेते हैं कि 
और लोग भी वैसा ही करते हैं या नहीं । जिस बहुत आदमी पसन्द 
करेंगे उसे ही वे पसन्द करेंगे | साधारण रीति पर अपनी तरफ से 
यदि वे कुछ पसन्द करेंगे तो जो बातें और छोग करते हैं उन्ही में 
से एक आध को वे पसन्द करेंगे । कभी किसी नई बात को दूंढ कर 
: वे उसे पसन्द न करेंगे । जिस तरह किसी महापातक या दुष्कर्म 
' से लोग दूर भागते हैं उसी तरह वे रुचि-विशेष या आचरण विशेष 
| से दूर भागते हैं। अर्थात्‌ किप्ती विशेष प्रकार की रुचि या किर्सी 
: विलक्षणता से भरे हुए आचरण से वे दूर रहते हैं । नवीनता से वे 
, डरते हैं; वे उसके पास तक खडे नहीं होते। इस तरह अपनी तबी- 
, यत के मुताबिक काम न करने से- अपने खभाव का अनुसरण न 
: करने से-आदमियों के स्वभाव ही का नाश हो जाता है । उनमें 
स्वमाव की विशेषता ही नहीं रह जाती। अतएव उनकी आदमियत- 
उनकी मानवी शक्ति-धीरे धीरे निर्मीव हो जाती है। उसकी पुष्टि 
के लिए जिन चीजों की जरूरत रहती है वे उसे मिलती ही नहीं; 
उनकी वह भूखी ही बनी रहती है। निसे पेट भर खाने को नहीं 
मिलता वह क्योंकर जिन्दा रह सकता है? इस दशा में, मनुष्य की 
स्वाभाविक शक्ति इच्छानुकूह बतोव की अभिलाषा और वेगवती 
वासनाओं की प्रेरणा को उत्पन्न करने के योग्य ही नहीं रह जाती । 
जिनकी स्वाभाविक शक्ति का यह हाल है उनकी निज्र की कोई 
राय ही नहीं होती-उनके निज के कोई मनोविकार ही नहीं होते | 


तीसरा अध्याय । श्छ्ण्‌ 


ह मन में इनकी उत्पत्ति ही नहीं होती। अब बतलाइए, आदमी 
के स्वमाव की यह दशा, यह अवस्था, यह गति, इष्ट है या अनिष्ट? 
कालविन% की राय है कि मनुष्य के स्वभाव की ऐसी ही दशा 
इष्ट है। उसके स्वभाव का नाश होजाना ही-उसकी इच्छाशक्ति 
का दुबंल होजाना ही-मनुष्य के लिए हितकर है। कालविन के 
मत में स्वेच्छा का होना ही, अथोत्‌ किसी बात की इच्छा रखना ही, 
आदमी का सब से बडा अपराध है । आदमी यदि अपना कुछ हित 
कर सकता है तो वह आज्ञा-पालन से ही कर सकता है। अर्थात्‌ 
जिन आज्ञाओं को मानने के लिए धम्मेशासत्र में वचन हैं उनको मानने 
से ही उसका भरा हो सकता है। आदमी को अपनी इच्छानुसार काम 
करने का अधिकार नहीं । जिस काम को जिस तरह करने की उसे 
आज्ञा है उसे उसी तरह करना चाहिए, दूसरी तरह नहीं। निस 
काम को करने के लिए आदमी को आज्ञा नहीं, उसे करना ही पाप 
है । अर्थात्‌ जितना बताव धरम्मशाख्र की रुसे कर्तव्यरहित है 
उतना सब पापमूलक है। आदमी का स्वभाव शरू से ही सदोष 
है; मूल से ही वह पापपूर्ण है। अतएव ऐसे खभाव का, भीतर ही 
भीतर जब तक समूल नाश न हो जायगा तब तक उद्धार की आशा 





# क्रिश्चियनों के धर्मशासत्र में छिखा है कि आदमी की सृष्टि एडम और ईव 
से हुई है । परन्तु ईश्वर की आज्ञा के बिना ज्ञानइक्ष के फल खाने से एडम और 
ईंव के शरीर का रुधिर दृषित होगया--उसमें पापात्मक विकार आग्या । अत- 
एवं उनकी संतति भी पापात्मा पैदा हुई । माता-पिता के विकार सन्‍्तान में 
आ ही जाते हैं । ऐसी विकृत अथोत्र्‌ पापी सन्‍्तति के मन, बुद्धि और शरीर की 
वृद्धि करना मानो पाप को बढ़ाना है । उनका नाश होने ही में कुशलता है । 
कालविन साहब इसी मत के परष्टपोषक थे । 


१७६ रा 


करना व्यथे है। जो लोग इस सिद्धान्त को पसन्द करते हैं-जो 
लोग इसके कायल हैं-उनके मत में मनुष्य की अहण-शक्ति और 
परिज्ञान-शक्ति आदि मानसिक गुर्णों का नाश होजाने से कोई 
हानि नहीं; कोई अनर्थ नहीं; कोई बुराई नहीं । उनके अनुसार 
आदमी को चाहिए कि वह अपने को ईंइवर की मरजी पर छोड दे। 
उसे और कुछ करने की जरूरत नहीं । उसे और किसी तरह की 
योग्यता द्रकार नहीं । उसके लिए और किसी इच्छा या वासना 
का होना इष्ट नहीं । जो बातें ईंइवर की कल्पित मानी गई हैं 
उनको पूरे तौर पर न करके, और कुछ करने में अपनी शक्तियों 
को उपयोग में छाने की अपेक्षा उन शक्तियों का नाश होजाना 
ही अच्छा है। यह कालविन का सिद्धान्त है। जो छोग काढविन 
के अनुयायी हैं वे तो इस पिद्धान्त को मानते ही हैं। जो लोग 
उसके अनुयायी नहीं हैं वे मी इसे मानते हैं; पर कुछ कम । वह 
कमी इस बात में है कि वे ईश्वर की मरजी-इंश्वर की इच्छा-का 
उतना कड़ा अथे नहीं करते । वे उसका यह अर्थ करते हैं कि 
आदमी को इस बात की आज्ञा है कि वह अपनी कुछ विशेष विशेष 
इच्छाओं को पूरा करे । अर्थात्‌ उसके मन में जो वासनायें पेदा हों 
उनमें से यदि वह दो चार खास खास वासनाओं को तृप्त करने 
की चेष्टा करे तो उस पर यह इलजाम नहीं छगाया जायगा कि 
उसने इंश्वर की आज्ञा भंग की । पर इसके साथ ही वे यह भी 
समझते हैं ।कि इस तरह की तृप्ति आदमी अपने मन माने तरीके 
से नहीं कर सकता; आज्ञापालन के तौर पर ही वह उसे कर 
सकता है | अथोत्‌ धमेशाल्र में जो नियम हैं उन्हीं नियमों के 
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क्‍ आदमी को अपनी विशेष विशेष कामनाओं को तृप्त करना 
चाहिए और वे नियम सब के लिए बरात्र होने चाहिए। मतलब 
यह कि जो नियम एक आदमी के लिए हैं वही सब के लिए होने 
चाहिए । 

आज कल लोग इस खयाल की तरफ बेहद झुके हुए हैं कि 
आदमी के जीवन का क्रम संकुचित होना चाहिए; और जिस बड़े 
सिद्धान्त का वणेन ऊपर हुआ उसी तरह के किसी सिद्धान्त के 
अनुसार आदमी को अपना स्वभाव खूब संकी्ण और कप्ता हुआ 
बनाना चाहिए | अर्थात्‌ उसे एक कल्पित मय्योदा या हद के 
भीतर रखना चाहिए । बहुत लोग तो सचमुच ही यह समसझते हैं 
कि ईश्वर की इच्छा यही है-ईश्वरका संकेत यही है-कि बहुत ही क्षुद्र 
संकुचित और मय्योदाबद्ध, अथोत्‌ महदूद, हालत में रहे। यह 
खयाल ऐसा ही है जैसा आज कल लोक पेड़ों को मनमाने तौर पर 
बढ़ने देने की अपेक्षा छांट कर उनको ठूंठ कर देना या काट कूट कर 
उनको जानवरों की शकल का बना देना ही अधिक शोभा और 
अधिक सुन्द्रता का कारण समझते हैं । निसने आदमी को बनाया 
है वह न्यायी है; उसके संकल्प-उसके खयाढ्मत-अच्छे हैं; उसने 
अच्छे ही इरादे से आदमी की सृष्टि की है। यदि इस तरह की 
समझ भी धम्मे का कोई अंश हो; यदि यह भी पधर्म्मसे कोई 
सम्बन्ध रखती हो; यदि यह भी घम्मे को मान्य हो; तो यह स्वी- 


कार करना अधिक शोभा देगा कि स्रष्टा ने आदमी को जो मानापिक 


शक्तियां दी हैं वे इस लिए नहीं दीं कि वे उखाड कर नष्ट कर दी 
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जाय; किन्तु इस लिए दी हैं कि वे बढ़ाई जांय-उनका खूब 
विकास और विस्तार किया जाय | इसी तरह इस बात पर विश्वास 
करना भी अधिक सयोक्तिक और अधिक शोभादायक होगा कि 
ख्रष्टा की दी हुईं इन शक्तियों की पूरी पूरी उन्नति करने के लिए 
जैसे जेसे आदमी अधिक कोशिश करेगा, और जैसे मैस वह उन्हें 
उन्नति की हद के अधिक पास पहुंचावेगा-अथात्‌ जैसे जैसे वह 
अपनी ग्रहण-शक्ति; क्रिया-शक्ति और उपयोग-शक्ति को बढ़ावेगा 
तैसे ही तैसे स्र्ठा को अधिक प्रसन्नता भी होगी। आदमी की 
उत्तमत्ता का जो नमूना कारुविन ने बतछाया है वह कोई नमूना 
नहीं । सच्ची उत्तमता का नमूना और ही तरह का है। वह यह 
हैः--आदमी में जो आदमियत्‌, इनसानियत्‌ या मनुष्यता है वह 
नाश की जाने के लिये नहीं है; उसके ओर ही उद्देश हैं; वह ओर 
ही मतलूब से दी गई है। क्रिश्वियन छोग आत्मनिरोध:का उपदेश 
देते हैं और मूर्तिपूनक लोग आत्मस्थापना, या आत्मरक्षा, का उप- 
देश देते हैं । जिन बातों से आदमी की योग्यता का महत्त्व है, 
अथोत्‌ जो बातें उसकी योग्यता को अच्छी तरह कायम रखने के 
लिये दरकार हैं, आत्मनिराध और आत्मस्थापना उन्हींमें से हैं । 
आरीक लोगों का यह सिद्धान्त था कि हर आदमी को यथासम्भव 
आत्मोन्नति अथोत्‌ अपनी तरकी करना चाहिए। इस सिद्धान्त से, 
जैेटो का और क्रिश्वियन-पम्मेशात्र का आत्मशासन नामक सिद्धान्त 
मेल खाता है; अथात्‌ उसके अन्तगत आ नाता है; पर उससे 
आधिक उत्तमता नहीं रखता । तथापि इन दोनों सिद्धान्तों में विरोध 
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है । आल्सिबियाडिस# होने की अपेक्षा नॉन नॉक्स होना 
शायद अधिक अच्छा होगा; पर इन दोनों की अपेक्षा पेरोक्षिश + 
होना जरूर अच्छा है। यदि इस. समय पेरिछ्षिस पैदा होता तो 
यह सम्भव न था कि उसमें जॉन नेक्‍्स के सब सहुण 
न हेते। 


आदमी में जो कुछ व्यक्ति-विषयक बिषमत्व हो, अथोत्‌ उसमें 
जो बातें बेडौल और समानता-रहित हों, उन्हें रगड़ कर सरल, डौल- 





& आलसिबियाडिस ग्रीस के एथन्स शहरमें ईसाके ४५० वर्ष पहले पैदा 
हुआ | वह बहुत रूपवान्‌ और धनी था | वह बड़ा शौकीन भी था। सुक्रात 
का वह चेला हो गया था । सुक्रात ने उसके दुर्गुणों को दूर करने को बहुत 
कोशिश की, पर विशेष लाभ नहीं हुआ | एक दफे एथन्स में देवताओं की 
कुछ मूर्तियां तोड़ डाली गई । इससे लोगों ने आलसिबियाडिस पर मूर्ति तोड़ने 
का इलजाम लगाया । पर परछिसे उन्होंने उसका अपराध क्षमा कर दिया । जब 
स्पार्टवालों ने एथन्स पर चढ़ाई की तब आलसिबियाडिस ने एथन्सवालों का 
सेनापति होकर स्पार्टन लोगों को बहुत बड़ी हार दी | पर, उस्र पर फिर एक 
बार राजद्रोह का आरोप आया और ईसा के ४०४ वर्ष पहले बह मार 
डाला गया । 

+ पेरिकड्ठिस का जन्म एथन्स में ईसा के पहले पांचवे शतक में हुआ | उसने 
राजकीय कामों में बड़ी प्रसिद्धि पाई | धीरे धीरे वह अजा-पक्ष का मुखिया 
होगया । उसने एथन्स के किले को खूब मजबूत बनाया । बहुतसी अच्छी 
अच्छी इमारतें भी बनवाई। एथन्स का यह्द वैभव स्पा््रवालों से न देखा गया। इस 
लिये उन्होंने उस पर चढ़ाई की । दो वर तक लड़ाई जारी रही। पर एथन्सवाले 
नहीं द्वारे । इतने में अचानक ऐसी सख्त मदामारी आई कि एथन्स के अनन्त 
आदमी मरगये । इस आपदा का मूल कारण लोगों ने पेरिक्षिस को ठहराया और 
उसे सजा दी । अन्त में, ईसा के४२९ वर्ष पहले, ज्वर से उसका पराणान्त हुआ । 
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दार और बराबर बना देने से आदमी में देखने के छायक उदारता 
और सुन्दरता नहीं आती । दूसरों के हित और अधिकार रक्षित . 
रखकर, अर्थात्‌ उनका अतिक्रमण न करके, उस विषमत्व---उस 
बेडौलूपन--को दुरुस्त करने और उसका विकाप्त होने देने से वह 
बात आती है। जो लोग निस्॒ काम को करते हैं उनके गुण उसे 
काम में जरूर आजाते हैं । अर्थात्‌ जैसा कतो होता है वैसी ही 
क्रिया भी होती है। अतएव कर्तव्य कर्म्म॑ में लगे रहने से मनुष्य 
मात्र का जीवन भी वेभवशाली, विविध प्रकार का, और उत्साही 
हो जाता है। ऐसा होनेसे आदमी के खयाल्तत खब ऊंचे हो नाते 
हैं और उसके मनोविकार भी ख़ब तरक्की पाते हैं। यही नहीं, 
किन्तु, हर आदमी जिस सूत्र द्वारा मनुप्यजाति से बँधा हुआ है वह 
सूत्र खब मजबूत हो जाता है और मनुष्य-जाति की योग्यता की 
इतनी बढ़ती हो जाती है कि उस बढ़ती के साथ ही हर आदमी 
की भक्ति भी उसके विषय में बढ जाती है । जैसे जैसे हर आदमी 
की विशेषता, अर्थात्‌ व्यक्तिविकक्षणता, बढती जाती है वैसे ही वैसे 
उसका मोल भी बढ़ता जाता है। उसे यह माल्म होने लगता है 
कि मेरी योग्यता बढ़ गई है; मैं अपने लिए अधिक मूल्यवान्‌ हो 
गया हूं; मैं अपने निज के काम काज पहले की अपेक्षा अधिक 
अच्छी तरह कर सकता हूँ | अतएव व्यक्ति-विशेषता के बढ 
जाने से---आदमी के अधिक मूल्यवान्‌ हो जाने से--दूसरों के 
हित करने की योग्यता भी उसमें बढ़ जाती: है। उसके आलित्व 
में, उसके व्यवहारों में, पहले से अधिक जान आ जाती है। 
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। ही के समूह का नाम समाज है । व्यक्तियों ही से समान 
बना है। इससे यदि व्यक्ति में--यदि हर आदमी में---अधिक 
जान आजायगी तो समाज में भी अधिक जान आ जायगी। व्य- 
क्तियों के अधिक जानदार और तेजस्वी होते ही समान भी अधिक 
जानदार और तेजस्वी हो जायगा | जिनमें मानवी स्वभाव की 
बहुत अधिकता है, अर्थात्‌ मिनकी तबीयत या प्रक्वाति में जोर 
अधिक है-तेनी जियादह है-वे अपने से कमानोर आदमियों के 
हक छीन लेने या उन्हें सताने की अकसर कोशिश करते हैं। 
इसलिए. उनका शासन जरूर करना चाहिए; उन्हें एक 
बंधी हुईं हद के बाहर न जाने देना चाहिए। मतलब यह कि 
जहां तक हो सके, प्रतिबन्ध द्वारा उनकी शक्ति का नियमन कर 
देना चाहिए । विना यह किये काम नहीं चल सकता। 
परन्तु इससे मनुष्य की उन्नति में कमी नहीं आ 
सकती । इस तरह के प्रतिबन्ध से आदमी के सुधार में 
बाधा नहीं उत्पन्न हो सकती | यदि एक आदमी की मानसिक उन्नति 
में कुछ कमी भी आ जायगी तो दुसरे की उन्नति में विशेषता होने 
से वह कमी पूरी हो जायगी । अर्थात्‌ इस तरह के प्रतिबन्ध से 
समाज की कोई हानि न होगी । क्योंकि बलवान्‌ आदमी अपनी 
वासनाओं की जो तृप्ति करता है वह नि आदमियों की वासनाओं 
का नियंत्रण करके करता है । अर्थात्‌ उस्तकी वासनायें नितनी 
अधिक तृप्त होंगी औरों की वासनायें उतनी ही अधिक तृप्त होने से 
रह जायंगी । परन्तु सामानिक प्रतिबन्ध या नियंत्रण से बढ्वान्‌ का 
भी फायदा ही होता है । क्योंकि उसकी स्वाथपरायणता कम हो 


व 
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जाती है और परार्थ-परायणता बढ़ती है। जैसा ऊपर कहा जा चुका 
है, व्यक्तियों ही के समूह से समान बना है । अतएवं हर आदमी 
के दो अंश होते हैं-एक व्यक्ति-अंश, दूसरा समाज-अंश । इससे 
जब किप्ती बलवान्‌ आदमी की वासनाओं की बाढ़ रोकी जाती है 
तब उसके व्यक्ति-अंश की जितनी हानि होती है, उसके समाज-अंश 
का उतना ही छाभ होता है । दूसरों के हित के 'लिए-दूसरों को 
अन्याय से बचाने के लिए-बलवान्‌ आदमी से कठोर नियमों का 
पालन कराने से, उसकी वे मनोवृत्तियां और वे शक्तियां बढ़ती हैं 
जिनसे पदार्थ की सिद्धि होती है-जिनसे पर-हित की वृद्धि होती है। 
यह उन कामों की बात हुई जिनसे दूसरों का सम्बन्ध है । परन्तु 
निन बातें से दूसरों का बिलकुल ही सम्बन्ध नहीं है उन्हें करने से 
किसी को सिर्फ़ इसलिए रोकना, कि वे दूसरों को पसन्द नहीं हैं, 
कदापि न्याय-सज्जत नहीं | इस तरह की रोक से कुछ छाम नहीं 
होता । यदि कुछ होता भी है तो यह होता है कि निसकीं वासना, 
या इच्छा, रोकी जाती है वह उस रुकावट का मुकाबला करके उसे 
तोड़ने की कोशिश करता है। इससे उसके स्वभाव की प्रबल्ता यदि 
कुछ बढ़ जाय तो बढ़ सकती है । और अधिक कुछ नहीं हो 
सकता । यदि उस रुकावट से वह रुक जायगा-यदि उस बलात्कार, 
अथात्‌ जबरदस्ती को वह सहन कर लेगा-तो उसका सारा स्वभाव 
ही पलट जायगा । उसमें मन्दता आ जायगी; उसकी तेजी जाती 
रहेगी । हर आदमी की प्रकृति को यथेच्छ उन्नत होने के लिए, हर 
आदमी को अपनी तरकी करने के लिए, इस बात की बहुत बडी 
जरूरत है कि मितने आदमी हैं सब अपनी अपनी इच्छा के अनु- 
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| मनमाना व्यवहार करें । अतएव यथेच्छ व्यवहार करने के लिए 
सब को मुनासिब तौर पर मौका देना चाहिये। जिस युग, अर्थात्‌ 
पीढ़ी में इस तरह का सुभीता मितना ही अधिक था, उतना ही 
अधिक परिमाण में वह युग लाभदायक हुआ है । इस समय 
उसने उतनी ही अधिक प्रसिद्धि भी पाई है । नहां अनिबन्ध 
राज्य है; जहां प्रजा का सर्वस्व राजा ही के हाथ में है; जहां प्रजा 
कुछ नहीं, राजा ही सब कुछ है; वहां पर ऐसे राज्य-शासन से भी 
तब तक बहुत बुरे अनथे नहीं होते जब तक व्यक्ति-विशेषत्व सजीव 
बना रहता है, अर्थात्‌ जब तक हर आदमी के उचित मनोविकारों 
की वाद्धि नहीं रोकी जाती । जिस सत्ता से व्यक्ति-विशेषता पिस 
जाती है उसी का नाम अनिरन्ध राज्य है । ऐसी सत्ता को चाहे 
कोई निस नाम से पुकरे; और चाहे उसका उद्देश इंश्वर की इच्छा 
के अनुपतार लोगों से बलपृवक काम कराना हो, चाहे उससे आदमी 
के हुकमों की तामीक करानी हो; उसकी अनिबेन्धता कहीं जाने की 
नहीं । बाढ, वृद्धि, या उन्नति ही का नाम व्यक्तिता या व्यक्ति- 
विशषेता है। दोनों एक ही चीज है । व्यक्ति-विशेषता की बढ़ती 
होने ही से आदमी की बढ़ती होती है और हो सकती है । अर्थात्‌ 
उसकी उन्नति होने ही से आदमी सब तरह की उन्नतियां कर सकता 
है । इन बातों का मैंने यहां तक विचार किया । यहीं पर इस 
विवेचना को समाप्त कर देंने से काम चल जाता । क्योंकि इसकी 
अपेक्षा और अधिक क्या प्रशंसा हो सकती है कि, अमुक तरह को 
बतीव करने से आदमी यथाशक्य पूर्णता को प्राप्त कर सकता है-- . 
यथासम्मव सर्वोत्तम स्थिति को पहुंच सकता है! अथवा इससे 





3५ ७७७४४ ४ंरंचानंंआ ८ ऋ ऑआकराआंा 22 मा ५ अम 





१८४ कह 


अधिक और क्या निन्‍्दा हो सकती है कि, अमुक तरह का बतांव 
करने से उस्त स्थिति-उस पूर्णता-तक पहुंचने में विन्न आता 
है ? तथापि इसमें कोई सन्देह नहीं कि, इस विषय में, निन लोगों 
को कायल करने की जरूरत है वे इतनी ही विवेचना से कायल न 
होंगे । इतनी ही से उन छोगों का विश्वास इस सिद्धान्त पर न 
जमेगा । इस सिद्धान्त को उनके मनोनीत करने के 
लिए---उनके गले उतार देने के लिए--उनको इस बात के भी 
बतलाने की जरूरत है कि इस तरह पूर्णता को पहुंचे हुए आदमी 
अपनी अपेक्षा अपूर्ण आदमियों के काम भी आबेंगे । उनको इस 
बात की याद दिलाने की भी ज़रूरत है कि यदि दूसरें को विना 
किसी प्रतिबन्ध के स्वाधीनता को काम में लेने की अनुमति दे दी 
जायगी तो, जो छोग स्वाधीनता की परवा नहीं करते और स्वाधी- 
नता मिल जाने पर भी जो उससे लाभ नहीं उठाते, उनका भी 
हित ही होगा । 

उनका पहला हित यह होगा कि उन अपूर्ण, अथवा अल्पन्न 
आदमियों से उन्हें कुछ शिक्षा मिलेगी-कुछ ज्ञान प्राप्त होगा । इस बात 
को सभी स्वीकार करेंगे कि आदमी के व्यवहार से सम्बन्ध रखनेवाली 
नितने बातें हैं उनका एक अज्ञ--और ऐसा वैसा नहीं, महत्त्व का अक्ल 
कल्पना-दक्ति है । कल्पना, अर्थात्‌ नई नई बातों के आविष्कार 
का बडा माहात्म्य है। नये नये सिद्धान्तों का पता ल्गानेवाल्नों की, 
और जो सिद्धान्त पहले सच समझे गये ये उनको भ्रामक सिद्ध 
करनेवाल्ों की ही हमेशा जरूरत नहीं रहती । नये नये व्यवहारों 
अर्थात्‌ रीति-ववाजों के शुरू करनेवाल्लों की, और अधिक उन्नत | 





तीसरा अध्याय । श्ट्प्‌ 


। अधिक उन्नत बुद्धिमानी और अधिक उन्नत अभिरुचि का 
नमूना सबके सामने रखनेवारल्लों की भी बहुत बडी जरूरत रहती 
है। जो आदमी यह नहीं समझता, अर्थात्‌ निसको इस बात पर 
विश्वास नहीं है, कि संसार में जितने आचार, विचार और व्यवहार 
हैं सब सम्पूर्णता को पहुंच गये हैं वह मेरे इस कथन का खण्डन 
नहीं कर सकेगा । यह जरूर सच है कि इस तरह का फ़ायदा 
सब आदमियों के हाथ से बराबर होनेका नहीं । संसार में जितने 
आदमी हैं उन सबका द्साब लगाकर देखने से मालूम होगा कि 
ऐसे आदमी दो ही चार मिलेंगे मिनके तजरबे की नकल करने से, 
अर्थात्‌ निनक्े अनुभवस्थापित बर्ताव के अनुसार चलने से, प्रचलित 
व्यवहार में कुछ सुधार होने की सम्भावना होगी । परन्तु इन दो 
चार आदमियों को कम महत्त्व न देना चाहिए । निस तरह बिना 
नमक के भोजन फीका लगता है उसी तरह बिना इन अल्पसंख्यक 
आदमियों के सांसारिक समाज फीका रहता है। दुनियामें यही आ- 
दूमी नमक का काम देंते हैं । यदि ये न हों तो आदमी की जिन्‍्द- 
गी सब तरफ से बन्द कर दिये गये पानी के एक छोटे से गदे 
सी हो जाय । ये छोग नई और अच्छी अच्छी बातों का ही प्रचार 
नहीं करते; किन्तु जो बांते पहले ही से प्रचालित हैं उनके भी यही 
सजीव रखंते हैं । इन्हींकी बदौडत उनमें जान बनी रहती है । यदि 
कोई नई बात करने को न हो तो क्या आदमी के लिए अपनी 
बुद्धि से काम लेने की जरूरत न रहे ! क्या इसको भी कोई अच्छा 
समझेगा कि जो लोग पुरानी प्रचाल्ठित बातों का अनुकरण करते हैं 
वे उस अनुकरण का कारण भी भूल जांय और आदमियों की तरह 
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नहीं, किन्तु हैवानों की तरह, आंख बन्द करके उसे करते रहें 
बिना विचार किये पुरानी लकीर के फकीर होना आदमी को शोमा 
नहीं देता । यह बात बहुधा देखी जाती है कि जो विश्वास और 
जो व्यवहार उत्तम से उत्तम हैं वे भी क्षीण होते होते नि्मींव यंत्र 
की तरह हो जाते हैं। ऐसे विश्वासों और ऐसे व्यवहारों का मूल 

हेतु सर्जाव,, बनाये रखने के लिये यदि प्रबल 
कल्पना-शक्ति के आदमी, एक के बाद एक, बराबर न पैदा होंगे 
तो वे ज़रूर निर्माव हो जांयगे । परम्परा से चली आनेवाली इस 
तरह की निर्जीव रूढियां-इस तरह की मुदों बातें- किसी सजीव 
विधास का थोडा सा भी धक्ता ढगने से चर हो जायँंगी। वे 
उसे कभी बरदाइत न कर सकेंगी । मुझे कोई कारण नहीं देख 
पड़ता कि बायजण्टाइन # की बादशाहत की तरह पुरानी शिक्षा 
और सम्यता क्‍यों न नष्ट हो जाय ? नई और जैन्दा बातों के 
धक्के को पुरानी मुर्दा बातें किस तरह बर्दाइत कर सकती हैं ? 
तेज प्रतिभावाले-विलक्षण बुद्धिवाले--आदमी बहुत कम पेदा होते हैं 
और वे बहुत कम पैदा होवेंहीगे । यह बहुत सही है। परन्तु 
जिस खेत में वे पैदा होते हैं उसकी रखवाली ख़ब खबरदारी से 
करनी चाहिए, जिसमें इस तरह के जो थोडे से आदमी उसमें 
पैदा होते हैं वे तो होते रहें । प्रतिभा, अथांत्‌ विलक्षण बुद्धि, को 
सिफ स्वाधीनतारूपी वायुमंडल में ही अच्छी तरह श्वासोच्छास 











# ईसा की तीसरी शताब्दी के लगभग रोम की बादशाहत के दो भाग 
दोगये-एक पूर्ची, दूसरा पश्चिमी । इनमें से पूर्वी भाग का नाम बायजपण्टाइन था। 
१४५३ ईसवी में ठुर्क लोगों ने उनका नाश करदिया । 


ही 


तीसरा अध्याय । श्८७ 


। का-आराम से दम मारने का-मौका मिलता है। प्रतिभा शब्द 
के अर्थ के अनुसार प्रतिभावान्‌ आदमी, और आदमियों की अपेक्षा 
विलक्षण होते ही हैं । इससे ऐसे आदमी अपने बदन को सिकोड 
कर, बिना चोट लगे, उन छोटे छोटे बतौवरूपी सांचों में से कित्ती 
एक सांचे के भीतर अपने को नहीं ढाल सकते, जिनकी समाज 
इसलिये बनाता है कि हर आदमी को अपने अपने बतीव का सांचा 
बनाने की तकहीफ न उठानी पड़े । यदि डर, या और किसी कारण, 
से किसी सांचे में अपने स्वभाव को ढालने के लिए लाचार होकर 
वे राजी भी होते हैं, तो दबाव के कारण उनके जिस अज्ञ की पुष्टि 
औरों की अपेक्षा अधिक होनी चाहिए वह नहीं होती । अतणव 
उनकी प्रतिभा से--उनकी विरक्षण बुद्धि सेटसमान का जो हित 
होना चाहिए वह नहीं होता । यदि ऐसे आदमी निर्भय और हृढ 
स्वभाव के हुए और समाज की डाडी हुई बेड़ियों को उन्होंने तोड 
डाला ते उनकी विरक्षणता का नाश करने में कामयाब न होनेवाले 
लोग फौरन ही उनकी तरफ ऊँगली उठाकर कहने लगते हैं कि- 
« थे अजब पागल आदमी हैं; ये कुछ बहक से गये हैं ।” उनका 
यह कहना गोया इस बात की शिकायत करना है कि बेतरह तेजी 
से बहनेवाली अमेरिका की नियागरा नदी, हालंड के नहरों की 
तरह अपने दोनों किनारों के भीतर ही भीतर क्यों नहीं धीरे 
धीरे बहती ! 

मेरी समझ में प्रतिमा अथीत्‌ अछुत बुद्धि, बहुत बड़े महत्त्व 
की चीन है । इस बात को मैं दृतापूषक कहता हूँ-बहपूवक 
कहता दूँ । मैं इस बात पर भी जोर देता है कि विचार और व्यव- 


श्ट८ स्वाधीनता- 





हार, दोनों, में प्रतिमा को यथेच्छ अपना | करने देने की बड़ी 
जरूरत है। उसका जरा भी प्रतिबन्ध करना अच्छा नहीं । में यह 
अच्छी तरह जानता हूं कि निस सिद्धान्त या निम्न नियम का वर्णन 
मैंने यहां पर किया है उसके प्रतिकूल कोई कुछ न कहेगा । उसे 
सभी मानेंगे । तिस पर भी मैं जो इस सिद्धान्त पर इतना जोर दे 
रहा हूं और इसके समन में लिखता ही चला जा रहा हूं उसका 
कारण यह है कि व्यवहार में लोग इस सिद्धान्त से बहुत कम काम 
लेते हैं। जब इसके अनुसार काम करने का मौका आता है तब वे 
इसकी तरफ ध्यान नहीं देते । अर्थात्‌ इस सिद्धान्त की योग्यता 
और इसके अनुसार बर्ताव होने की आवश्यकता को तो वे मानते 
हैं; परन्तु मानते ही भर हैं; प्रत्यक्ष में उसके अनुसार वे बहुत कम 
काररवाई करते हैं । प्रतिमा के बल से यदि किसी ने कोई मनोहा- 
रिणी कविता लिखी या कोई अद्भुत तसबीर बनाई, तो छोग उसकी 
“र तारीफ करते हैं। परन्तु मन में प्रायः सभी यह समझते हैं 
कि उसके बिना भी उनका काम निकल सकता है। प्रतिभा के योग 
से विचार और व्यवहार में नयापन आजाता है । प्रतिभा के इस 
गुण को वे आश्चर्य की नज़र से देखते जरूर हैं;पर साथ ही वे यह 
भी कहते हैं कि यदि प्रतिमा न हो तो भी उनका कोई काम रुका 
न रहेगा । यह कोई आश्चय्य की बात नहीं । लोगों को ऐसा माल्म 
होना ही चाहिए । प्रतिमा वह चीज है जिसे प्रतिमाहीन आदमी 
उपयोग में नहीं लव सकते | यह बात उनकी समझ ही में नहीं आ 
सकती कि उससे उनका लाभ क्या होगा ? और यह उनकी समझ 
में आबे कैसे ः यदि साधारण बुद्धि के आदमियों के:ध्यान में ;यह 





तीसरा अध्याय । श्८९्‌ 


| आजाय है प्रतिभा से उनका क्‍या लाभ होगा तो उसे प्रतिभा 
ही न कहना चाहिए । यदि कदाचित्‌ ऐसा होजाय तो वह अद्भुत 
कल्पना-शक्ति ही नहीं । प्रतिमा का सब से पहल्य काम यह होगा 
कि वह मामूली आदमियों की आँखें खोल देगी । जब उनकी अँखें 
एक वार अच्छी तरह ख़ल जायँगी तत्र कहीं उसे पाने की योग्यता 
उनमें आवेगी । उस समय वे खुद ही उसे पाने की चेष्ट करेंगे । 
तब तक उनको यह बात याद रखनी चाहिए कि जितनी बातें आज 
तक हुई हैं उनका प्रचार किसी न किसी आदमी ने पहले पहल जरूर 
किया है। यदि शुरू शुरू में कोई उनका प्रचार न करता तो वे 
कभी अस्तित्व में न आती । मितने सुख-साधन इस समय प्रचलित 
हैं, नितनी अच्छी अच्छी बातें इस समय देख पड़ती हैं, वे सब 
अद्भुत कल्पना-शक्ति का ही फल है। यदि प्रतिभा से काम न लिया 
जाता तो क॒दापि उनकी उत्पत्ति न होती । इससे सब लोगों को 
अहड्जार छोड़ कर यह बात मान लेनी चाहिए कि अब भी प्रतिभा के 
लिए कुछ काम बाकी है, अर्थात्‌ उसकी सहायता से अब भी बहुत 
सी नह नई बातें हो सकती हैं। उनको यह बात भी विश्वासपृवेक 
याद रखनी चाहिए. कि प्रतिमा, अथांत्‌ अद्भुत बुद्धि या अह्ुत 
कल्पना-शक्ति, की कमी का उनको जितना कम खयाल है उतनी ही. 
अधिक उनको उसकी आवश्यकता है। 

कल्पित या सच्ची मानसिक श्रेष्ठठा को छोग चाहे जितना मान दे, 
अथवा उसे चाहे मितना आदरर्णाय समझें, सच बात तो यह है, 
कि दुनिया में आदमियों की प्रवृत्ति औसत दरने की लियाकत रख- 
नेबारों ही को प्रभुता देने की तरफ अधिक है। पुराने जमाने । 





| ९० स्वाधीनता- 


जो बीच का समय था उसमें ( और आज तक के बहुकाल-व्यापी 
परिवर्तन-शीछ समय में भी ) हर आदमी में थोडी बहुत शक्ति 
| अवश्य थी---अथीत्‌ व्यक्ति-विशेष की महिमा को छोग थोड़ा बहुत 
(जरूर मानते थे । और जिस व्यक्ति में बुद्धि की विशेषता देख 
'पड़ती थी, या समाज में जिसका स्थान अधिक ऊंचा होता था, 
उसे छोग और भी अधिक महत्त्व देंते थे। परन्तु समाज से व्यक्ति 
विशेषता आज कल बिलकुल ही चली गई है। राजकीय कार्मों में 
नाम लेने लायक सत्ता इस समय यदि किसी की है तो जन-समुदाय 
की है। और जब तक जनसमुदाय की समझ, भावना और श्रवृत्ति 
के अनुसार सत्ताधारी राज्यशासक काम करते हैं तबतक उनकी भी 
है। यह दशा सिर्फ सावेजनिक कामों ही की नहीं है; खानगी बातों 
से सम्बंध रखनेवाे जितने नेतिक और सामानिक व्यवहार हैं 
उनकी भी है। जिन लेगों की राय सार्वननिक या जन-साधारण 
की राय कहलाती है वे लोग सब एक ही तरह के नहीं होते । 
अरथोत्‌ जन-साधारण में भी भेद होता है । अमेरिका में नितने गोरे 
चमड़े के आदमी हैं उन सब की गिनती जन-साधारण में है। 
इग्लेण्ड में विशेष करके मध्यमस्थिति के ही आदमी जन-साधारण 
में गिने जाते हैं । परन्तु वे लोग सब कहीं समुदाय, या जन समूह, 
के रूप में हैं। इस समुदाय से मेरा मतलब मध्यम-दशक्ति के जनस- 
मूह से है। यह आश्वय्ये की बात है। इससे मी अधिक आश्चर्य 
की बात यह है कि यह जन-समुदाय, पहले की तरह, अब धम्मी- 
पिकारियों से, राज्याषिकारियों से, प्रजा के प्रसिद्ध प्रसिद्ध मुखिया 
लेगों से और अच्छी अच्छी पुस्तकों से अपने मत नहीं प्राप्त करता। 


तीसरा अध्याय । १९१ 


यह समुदाय खुद विचार या विवेचना भी नहीं करता । उसके 
लिए विचार और विवेचना का काम और ही लोग करते हैं। पर 
वे भी बहुत करके उस समुदाय के आदमियों ही की तरह के 
आदमी होते हैं । उत्तेनना मिलने पर जब जब उनको अपने समु- 
दाय की तरफ से बोलने या उससे कुछ कहने की जरूरत पड़ती 
है तब तब वे अखबारों की शरण लेते हैं। ये बातें मैं शिकायत 
के तौर पर नहीं कहता । मेरा यह मतलब नहीं कि इस तरह की 
कारखाई से अनिष्ट होने की सम्भावना है। और, न मैं यही कहता 
हूं कि इस समय विचार और विवेचना का इससे भी अच्छा और 
कोई तरीका है। आदमियों की मानसिकवृत्ति इस प्मय बहुत | 
निकृष्ट अवस्था में है। अतण्‌व, इस दशा में, साधारण रीति पर जो 
स्थिति इस समय है, उसकी अपेक्षा अधिक उत्तम स्थिति साध्य 
नहीं । परन्तु मध्यम-शक्ति की सत्ता मध्यम-शक्ति ही की सचा है । 
उसमें जो गुण-दोष हैं वे बने ही हुए हैं । आज तक जितनी राज- 
सत्तायें हुई हैं-चाहे उनका सूत्र जन-समूह के हाथ में रहा हो चाहे 
सिर्फ प्रधान प्रधान आदमियों के हाथ में रहा हो-उनमें से प्राय; 
एक भी राजस्त्ता, राजकीय कामों या मतों में, सद्गुणों में और 
मानसिक स्थिति में भी मध्यमावस्था से अधिक ऊपर नहीं गई ओर 
यदि जाना चाहती तो जा भी न सकती । जहां कहीं एक आप 
जगह किसी विषय में मध्यमावस्था से अधिक उन्नत .अवस्था देख 
पडती है वहां उसका यह कारण है कि उस विशेष उल्नति- 
शाल्ली विषय के सम्बन्ध में सत्ताधारी आदमियों ने अपने से अधिक 
जुद्धिवान, तनस्वेकार और शिक्षित झगों की सलाह या प्रेरणा से 





हि ९२ स्वाधीनता- 


[| काम किया है । नितनी बातें हितकर, उदार या बुद्िमानी की हैं 
उन सब की उत्पत्ति व्यक्ति-विशेष से ही होती है; अर्थात्‌ 
/ व्यक्तिविशेष ही पहले पहल उन्हें शुरू करते हैं और 
उन्हींको झरू करना भी चाहिए । ऐसी बातों की उत्पत्ति बहुत 
करके एक ही व्यक्ति-एक ही आदमी-से होती है । व्यक्ति-व्शिष की 
चलाई हुई बातों के अनुसार बतोव करने की योग्यता रखना 
ही औसत दरजे के आदमियों का भूषण है। उसीमे उनकी कीर्ति 
और भलाई है | छाभदायक और बुद्धिमानी की बातों को कबूल 
कर लेना और अच्छी तरह समझ बूझकर उनके अनुसार वताव 
करना ही मामूली बुद्धि के आदमियों को उचित हैं। दुनिया भर 
की सत्ता को जबरदस्ती छीन कर मनुष्य-मात्र को अपना आज्ञाकारी 
बनानेवाले प्रबल और अद्भुत प्रतिभाशाली आदमियों की लोग 
खूब तारीफ करते हैं; उनकी वे पूजा करने लगते हैं। पर यहां 
इस प्रकार की “ वीर-पूजा ” से मेरा मतरूब नहीं है । मैं उसके 
| खिलाफ हूँ | मेरा मतलब यह है कि विलक्षण प्रतिभावाले आदमी 
को सिर्फ रास्ता बतत्य देने की सत्ता चाहिए; वह सिर्फ इतनी ही 
सत्ता पाने का हकदार है; इससे अधिक स्वतन्त्रता पाने का वह 
' दावा नहीं कर सकता । जो रास्ता वह बतलावे उस पर चलने के 
'ढिये छोगों को छाचार करने का उसे अधिकार न होना चाहिए; 
क्योंकि यदि उसे ऐसा अधिकार मिलेगा तो दूसरे आदमियों के 
स्वातन्न्य और सुषार में बाधा आवेगी । इतना ही नहीं, किन्तु ख़ुद 
उस प्रतिभावान्‌ पुरुष की भी हानि होगी। परन्तु एक बात यह। 
ज़रूर है कि यदि औसत दरने के आदमियों के समूह के मत! 


तीसरा अध्याय । १९३ 


| प्रबल हो जांय. या होने लगें, अर्थात्‌ यदि ऐसे लोगों की! 
सत्ता बेतरह बढ जाय, तो उनको ठीक रास्ते पर ढ़ाने के ढिए 
समझदार और विशेष बुद्धिमान्‌ आदमियों को अपने अपने मत 
पहले की अपेश्ा अधिक स्पष्ट और अधिक हढतापूर्वक प्रकट करने, 
चाहिए । इस दशा में, जो विलक्षण बुद्धिमान्‌ आदमी अपने मर्तों, 
को प्रकाशित करने की कोशिश करें उनका प्रतिबन्ध न करके| 
उल्टा उन्हें वैसा करने के लिए उत्तेजन देना चाहिए; अर्थात्‌ | 
मामूली आदमियों के बतीव से जुदा तरह का बताव करने के लिये | 
उन्हें उल्ट उकसाना चाहिए। और, किसी दशा में यदि ऐसे 
प्रतिभाशाली आदमी इस तरह का बताव करेंगे तो उससे कोई लाम 
न होगा । हां यदि वे किसी तरह की कोई भिन्न रीति निकार्ले 
और वह रीति प्रचलित रीति से अच्छी हो तो बात ही दूसरी है । 
इस समय तो किसी बात का विरोध करके छोगों को विरोध का 
एक उदाहरण दिखलाना या किसी रुूढ़ि के सामने घुटना टेकने से। 
इनकार करना ही संसार की सेवा करना है। आज कल जन-समुदाय 
का मत इतना प्रबछ हो उठा है और उसकी सख्ती इतनी बढ़ 
गई है कि हर तरह की विलक्षणता को लोग हँसने लगे हैं। 
अर्थात्‌ लोगों की आंखों में नयापन नहीं खपता; उसे देखते ही वे 
कुचेष्टाये करने लगते हैं | अतएव इस सख्ती को दूर करने ही के 
लिए-इस जुल्म से बचने ही के लिए-विलक्षणता की जरूरत है। 
अथोंत्‌ लोगों को चाहिए कि वे जरूर नई नई और विल्क्षण बार्ते 
' करें । निस्॒ आदमी में स्वभाव की प्रखरता होती है उसमें बाद्धे की 
विलक्षणता भी जरूर होती है। समाज में भी यही बात पाई जाती 
१३ 








| ९९ स्वाधीनता--- 


है। अर्थात्‌ प्रतिमा, मानप्तिक शक्ति और नैतिक धीरता समाज में 
नितनी अधिक होती है उतनी ही अधिक विछक्षणता भी उसमें 
बहुत करके होती है। पर आज कल बहुत कम आदमी विलक्षणता 
दिखलाने का साहस करते हैं । यही बहुत बड़े ख्के की बात है। 
इसीमें खतरा है । 

मैं यह कह चुका हू कि जो बातें प्रचाित अर्थात्‌ रूढ़ नहीं हैं 
उनका, जहां तक मुमकिन हो, ख़ब निबन्ध रहित विवेचन होना 
चाहिए; अर्थात्‌ उनको खूब उत्तेनित करना चाहिए । क्योंकि ऐसा 
करने से यथासमय यह बात माल्म हो जायगी कि उनमे से कितनी 
बातें प्रचलित होने ठायक हैं । परन्तु अच्छी अच्छी बातों को प्रच- 
लित करने और उनके प्रचार के लिये अच्छे अच्छे तरीके निका- 
लने ही के इरादे से मनमाना व्यवहार करनेवाल्ों और रूढि के 
बन्धन से न बँधनेवाल्ों को उत्तेनन न देना चाहिए । और, न इस 
तरह मनमाना व्यवहार करने का स्वातंत्र्य सिर्फ विरक्षण बुद्धि के 
प्रतिभाशाली आदमियों ही को मिलना चाहिए । यह कोई नियम 
नहीं-इसके लिए कोई प्रमाण या आधार नहीं-नकि दुनिया में नितने 
आदमी हैं सब के जीवन का क्रम एक ही नमूनेका हो; या 
यदि एक से अधिक नमूने का हो तो थोडे ही का हो, बहुत का 
न हो । निसमें मतलब भर के लिये बुद्धि, समझ या तजरुबआ है उसे 
जैसा व्यवहार पसन्द हो वैसा ही करने देनेकी स्वतंत्रता होनी चाहिए। 
यह इस लिए नहीं कि उसका पसन्द किया हुआ व्यवहार या जीवन-क्रम 
सबसे अच्छा होगा; किन्तु इस लिए किवह उसीका निश्वय किया हुआ 
है-.-उसीने उसे दूंढ़ निकाला है। यह दूसरा कारण पहले से अधिक 





हु अध्याय। १९४७ 


सबल, सयीक्तिक और महत्त्व का है। आदमी भेड नहीं है; और 
सब भेडें भी एक ही तरह की नहीं होतीं; उनमें भी फरक होता 
है। यदि किस्ती को कोट या बट की जरूरत होती है, 
उसके घर भें इन चीजों की कोठी नहीं होती कि उसमें से वह 
अपनी पसन्द का कोट या बट चन छे, तो जत्र तक उप्तकी माप के 
मुताबिक ये चीजे नहीं बनाई जातीं तब तक बदन में ठीक होनेवात्य 
कोट और पैर में ठीक आनेवाल्ा बूट नहीं मिलता | तो कया कोट 
की अपेक्षा अपनी पसन्द का जीवन-क्रम प्राप्त कर लेना अधिक 
सहज है? अथवा क्‍या दुनिया भर के आदमियों के शरीर और 
मन के स्वरूप उनके पेंरों की शकल से भी अधिक समता रखते है ! 
जब एक माष के बूट सब्र छोगों के पैर में नहीं आ सकते तब 
एक ही प्रकार के आचार, व्यवहार या जीवन-क्रम सब को कि 
तरह पसन्द आ सकते है? सब आदमियों की रुचि एक सी नहीं 
होती । रुचि की विचित्रता परम्परा से प्रसिद्ध है। यदि यह मान 
लिया जाय तो इतना ही कारण इस बात के सिद्ध करने को बस 
है कि सब आदमियों की रुचि एक सांचे में नहीं ढाली जा सकती । 
हर आदमी की रुचि जुदा जुदा होती है। इतना ही नहीं, किन्तु 
आत्मिक उन्नति के लिए. हर आदमी को जुदा जुदा स्थिति भी 
दरकार होती है। नैसे जुदा जुदा तरह के पौधे एक ही प्रकार की 
जमीन और आबोहवा में नहीं हो सकते वैसे ही सब तरह के आद- 
पियें की उन्नति भो एक ही प्रकार की नेतिक आबोहवा में नहीं 
हो सकती । उन्नति तो दूर रही उनकी आत्मिक अक्त्था ही, इस 
दया में, यथास्थित नहीं रह सकती। नो बाते एक आदमी के स्वभाव 
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को उन्नत बनाने में मदद देती हैं वही बातें दूसरे आदमी के स्वभाव 
को बिगाडती हैं। जीवन का जो क्रम एक आदमी के लिए अच्छे 
उत्साह का बढ़नेवाह्ा होता है, और जिन शक्तियों की प्रेरणा 
से वह आदमी काम भी करता है और उससे फायदा भी उठाता है 
उन्हें जो क्रम खूब अच्छी हालत में रखता है, वहीं क्रम दूसरे 
को बोध माठ्म होता है और उसकी आन्तरिक शक्तियों को बेकाम 
कर देता है, या उन्हें बिलकुल ही पीस डालता है। इस तरह, दुनिया 
में आदमियों के सुख के साधन, दुःखों के अनुभव करने की शक्तियां 
और प्राकृतिक और नेतिक नियर्मों के अनुसार उन पर होनेवाली 
घटनाओं का असर-ये सब बातें इतनी जुदा जुदा हैं कि यदि इनके 
अनुरूप आदमियों के जीवन-क्रम में विचित्रता या मिन्नता न आने 
दी जाय तो सांसारिक सुख का उचित अंश उन्हें न मिले और 
न उनकी मानसिक, नेतिक और आन्तरिक वृत्ति की उचित उन्नति 
ही हो। तो फिर क्‍यों छोग सिर्फ उन बातों को, सिर्फ उन रुचियों 
को, प्िफ उन व्यवहारिक रीतियों को, चुपचाप सहन करते ह्‌ 
जिनका अनुकरण वे बहुत आदमियों को करते देखते हैं ? अर्थात्‌ 
अनुयायिबाहुलय के बल पर जो बातें अधिक आदमियों को मान्य 
हो जाती हैं उन्हींके विषय में सावेजानिक मत क्यों इतनी सहन- 
शील्ता दिखल्ाता है? धार्मिक लोगों के कुछ मरठों को छोड कर और 
कोई भी जगह ऐसी नहीं है जहां लोग रुचि-विचिह्रता को बिलकुल 
ही न मानते हों। जिसका जी चाहे वह तैरे, तम्बाकू पिये, गावे, 
कसरत करे, शतरंज खेले, ताश खेले और किताबें देखे; और 
लनिसका जी न चाहे वह ये काम न करे । यह बात हर आदमी. 
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की पप्तन्द पर छोड दी गई है। इसके लिए वह दोषी नहीं ठहराया 
जाता । अर्थात्‌ जो छोग इन बातों को करते हैं न उन्हींको कोई 
दोष देता है और जो लोग नहीं करते न उन्हीं को कोई कुछ 
कहता है । इसका कारण यह है कि इन बातों को पसन्द करने- 
वार की भी संझ्या बहुत अविक है और न पस्न्द करनेवालों की 
भी बहुत अधिक है--इतनी अधिक कि उन सबका प्रतिबन्ध ही 
नहीं हो सकता । परन्तु निस्त बात को सत्र छोग करते हैं उसे न 
करने का, अथवा निप्त बात को सब्र लोग नहीं करते उसे करने 
का, इलजाम यदि किप्ती पर छगता है और विशेष करके यदि ऐसा 
इलजाम किसी खली पर छुगता है तो उसकी इतनी छी थूं होती 
है गोया उसने कोई बहुत ही बड़ा नेतिक आपरांध किया हो। 
कोई कोई आदमी किसी किप्ती विशेष प्रकार की पद॒वी, 
या उच्चपदधुच्क चिन्ह, या प्रतिष्ठित आदमियों से प्रतिष्ठा 
की प्राप्ति प्िफ इसलिए चाहते हैं निप्तम उनको मनमाना काम 
करने का थोडा बहुत आनंद भी मिले ओर उनकी मान- 
मयीदा को भी हानि न पहुंचे । “ थोड़ा बहुत ” मैं जान बूझकर 
कहता हू । इसी लिए मैं उप्ते दोहराता हूं । क्योंकि जो स्योग इसे 
तरहं के आनन्द में अधिक मम्म होते हैं उन्हें अपमानकारक बातें 
कहने की भी अपेक्षा अधिक विपदा के पात्र होना पड़ता है। 
उन्हें बहुत बडे ख़तरे में पड़ने का डर रहता है। कभी कभी 
ऐेसे आदमियों पर पागठ हो जाने का आरोप छगाया गया है 
और उनकी सम्पत्ति तक उनसे छीने कर उनके सम्जन्धियों को दे 
डाली गई है। 
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आज कल जन समुदाय के मत की नो धारा बह रही है उस 

में यह विल्क्षणता है।कि यदि कोई अपने स्वभाव की विचित्रता 
कुछ अधिक साफ तौर पर दिखाने लगता है, अथीत्‌ यदि कोई अ- 
पनी व्यक्ति-विशेषता का वैलक्षण्य कुछ अधिक ख़ले तौर पर प्रकट 
करने ढगता है, तो उसका यह काम लोगों को बिल्कुल ही सहन 
नहीं होता । औसत दरने के नितने आदमी हैं उनकी सिर्फ बुद्धे 
ही औसत दरने की नहीं होती; उनकी वासनायें, उनकी इच्छार्ये 
उनकी ख्वाहिश भी औसत दरने की होती हैं | उनकी अमि- 
 झषा और अभिरूुच इतनी प्रबल ही नहीं होती के रुढ़ि के प्रति- 
: कूछ कोई, बात करने के लिए उनका मन चले। यही कारण है 
जो विलक्षण बातें करनेवार्ों का मम ही उनकी समझ में नहीं 
आता-अथीत्‌ जो लोग रुढ़ि की परवा न करके मनमाने काम 
करते हैं उनकी बातें ही ऐसे आदमियों के ध्यान में नहीं आती; 
जे उनका मतलब ही नहीं समझ सकते। इसीसे वे ऐसे लोगों की 
गिनती जंगली और पागल आदमियों में करते हैं; और उनको बहुत 
ही बुरी नजर से देखते हैं। उनका स्वभाव ही इस तरह का हो 
गया है। एक बात और भी है। आज कल लोगों ने नेतिक उन्नाति 
करने के लिए कमर कसी है। इस विषय की आज कल खूब चचो 
हो रही है। इसका फल भी प्रत्यक्ष है। सब लोगों का व्यवहार 
और बतीव एकसा करने और सब तरह की जियादती को रोकने 
में कामयाबी मी बहुत कुछ हुईं है ।आज कल लोगों के मन में यह 
बात जम गई है कि सब आदमियों से ख्रेह रखना चाहिए। 
नितने मनुष्य हैं उन सब की नीति और बुद्धि की उत्तति के. 
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काम को छोडकर इस समय आदमियों के लिए और कोई काम ही 
नहीं रहगया । समय के इस झुकाव के अनुसार--काछ की इस 
महिमा के अनुसार--सब के बताव के लिए एकसे नियम बनाने 
की तरफ लोगों की प्रवृत्ति पहले की अपेक्षा अधिक हो चली है। 
और, ऐसे नियम-रूपी नमूने के अनुसार सब लेगों से बतोव कराने 
की कोशिश भी हो रही है। वह नमूना--चाहे वह साफ़ साफ़ 
हो, चाहे ध्वनि से सूचित होता हो--यह है कि किसी चीज के 
पाने के लिए प्रबल इच्छा न रखना चाहिए। उत्तम स्वभाव वह कह- 
लाता है निस्तकी उत्तमता का कोई चिन्ह ही न हो--निस्त में कोई 
विशेषता ही न हो। स्वभाव के वे सन भाग जो अधिक बाहर 
निकले हुए, अर्थात्‌ अधिक उन्नत, देख पड़ते हों, और निनके का- 
रण किसी का स्वभाव दूसरे आदमियों के स्वभाव से जुदा तरह का 
जान पडता हो, उन सबको, चीन की ख्रियों के पैरों की तरह, खूब 
दबाकर कुरूप कर डालने ही को छोग, आज कल, स्वभाव की उत्त- 
मता समझते हैं । उस्ती को वे नमृनेदार स्वभाव कहते हैं। उसीकी 
नकह करने के लिए वे सब लोगों को छाचार करना चाहते हैं । 
यह एक साधारण नियम है कि जिस नमूने की नकल उतारना 
है उसका आधा हिस्सा यदि छोड दिया जाय तो बाकी बचे हुए 
की भी नकल अच्छी तरह नहीं उतारी जा सकती | आज कह 
लोग निस्र नीति का अवरुम्बन कर रहे हैं उसका भी नमूना इसी 
तरह का है। ख़ब प्रबल विवेचना से प्रबल उत्साहों का नियमन होना 
चाहिये; और, अन्तःकरण को गवाह बनाने के बाद, उत्पन्न हुई 
इच्छा से प्रबल मनोविकारों को काबू में रखना चाहिए । पर ऐसा 
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नहीं होता | इसका फल यह हुआ है कि दुरबंह मनोविकार और 
दुर्बेछ ही उत्साहवाले आदमी अब पैदा होते हैं । ऐसों की कमजोर 
मनोवृत्तियों को बाहर से प्रतिबन्ध में रखने अथात्‌ बतलाये गये 
नमूने की उनसे नकछ कराने मेन तो प्रबल इच्छा ही की बडी जरूरत 
रहती है और न प्रबल विचार-शक्ति ही की । अभी से प्रब>ःत्साह के 
आदमी बहुत कम देखे जाते हैं । विशेष करके परम्परा से सुनी हुई बातें। 
में ही प्रबल उत्साहवाल्लों की अधिकता है। अर्थात्‌ अधिक उत्साही 
स्वभाव के आदमी नामशेष होते जा रहे हैं। व्यापार की बातों को 
छोड कर और बातों में उत्साह-शक्ति को खचे करने के लिए, इस 
देश में, बहुत कम जगह रह गई है। और, जो कुछ रह गई है वह 
भी कम हो रही है। व्यापार में जो शक्ति खचे होती है वह अब 
तक अधिक परिमाण में खचे होती है । उसमें खचे होने से देश 
की जो थोडी सी शक्ति बच जाती है वह एक आध पागलपन के 
काम में खचे होती है। ऐसे पागलपन या सनक के काम कमी 
कभी उपयोगी भी होते हैं और कभी कभी लोगों के हित के लिए 
भी किये जाते हैं। पर ऐसे काम बहुत करके किसी एक ही ज्ञात से 
सम्बन्ध रखते हैं ओर वह बात भी ऐसी ही वैसी होती है; महत्त्व 
की नहीं होती । इंगलेण्ड का वर्तमान महत्त्व सश्चित है, संगृहीत है, 
समुदित है। उसका ऐश्व्य इकट्ठा किया हुआ है---बहुत आदमियों 
के योग से उसे वह मिला है । इंगलैण्ड के हर आदमी की शक्ति 
के हिसाब से यदि उसका ऐश्वर्य्य तौल्य जाय तो वह बहुत ही थोडा 
निकले । हम छोग जो एक आध महत्त्व के काम करने ल्ययक देख 
पड़ते हैं उसका कारण मिलकर काम करने की हमारी आदत है। 
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अर्थात्‌ सिफ एकता के बल से यदि हम छोग कोई बड़ा काम कर 
सकते हैं तो कर सकते हैं | नीति और धरम से सम्बन्ध रखनेवाढ्े 
जो लोग इस देश में ल्योक-वत्सल कहलाते हैं वे इसीसे सन्तुष्ट हैं। 
वे इतने ही को काफी समझते हैं। परन्तु जिन्होंने इँगलेण्ड को उसकी 
वर्तमान अवस्था को पहुंचाया-अर्थात्‌ उसकी, आज तक, जिन्होंने 
इतनी उन्नति की--वे ऐसे आदमी न थे । इस तरह के आदमियों 
से उसकी उन्नति नहीं हुई । और उसके ह्वास को रोकने-उसे 
क्षीण होने से बचाने--के लिए भी और ही तरह के आदमियों की 
जरूरत होगी । वर्तमान रीति और नीति के आदमियों से यह बात 
होने की नहीं । 

जनिप्त तरफ आप आंख उठाइयेगा उस तरफ आपको रूढ़ि की 
प्रबलता-रीति भांति की सख्ती-ही मनुष्यमात्र की उन्नति का बाधक 
देख पड़ेगी । जो बातें प्रचलित हैं-जो बातें रूह हो गई हैं--- 
उनकी अपेक्षा अधिक अच्छी बातें करने की इच्छा, ओर रूढ़ि की 
प्रबलता में निरन्तर विरोध जारी है । रूढ बातें। की अपेक्षा अधिक 
अच्छी बातें करने की वासना कभी तो सुधार, अर्थात्‌ संशोधन, से 
और कभी स्वतन्त्रता से सम्बन्ध रखती हैं । सुधार और स्वतंत्रता 
की वासनायें हमेशा एक नहीं होतीं; अर्थात्‌ यह नहीं कि वे दोनो 
एक दूसरी से हमेशा अभिन्न रहती हों। क्योंकि समाज-संशोधक रोग 
बहुघा उन आदमियों से भी जबरदस्ती सुधार स्वीकार कराने की 
कोशिश करते हैं नो दिछ से सुधार नहीं चाहते । अतएव स्वतंत्रता 
की वासना रखनेवाल्में को इस प्रकार की कोशिशों को रोकने के 
लिए कुछ काछ॒ तक सुधार न चाहनेवाल्मे से मेठ कर लेना पड़ल 
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२०२ स्वाधीनता--- 


है । परन्तु सुधार और उन्नति का चिरस्थायी और कभी विफल न 
होनेवाल्ा साधन ।सैफ स्वाधीनतों ही है । क्योंकि स्वाधीनता की 
सहायता लेने से-स्वाधीनता का आश्रय स्वीकार करने से--जितने 
आदमी उतने ही दरवाजे भी सुधार के खुल जाते हैं । अर्थात्‌ हर 
आदमी बिना प्रतिबन्ध के, अपनी अपनी उन्नति--अपना अपना 
सुघार--कर सकता है। उत्तरोत्तर उत्कर्ष-साधक सिद्धान्त चाहे 
निस रूप में हो-अर्थात्‌ चाहे वह स्वाधीनता-प्रेम के रूप में हो, 
चाहे उन्नति-प्रेम या संधोशन-प्रेम के रूप में हो-उससे और रूढ़ि 
से कभी मेल नहीं हो सकता । उत्कर्ष-साधक सिद्धान्त और रू 
की सत्ता में परस्पर विरोध बना ही रहेगा; उनका वैर-भाव कमी जाने 
का नहीं । इस सिद्धान्त से यदि ओर कुछ न होगा तो इतना तो 
जरूर ही होगा कक रूढ़ि की सत्ता की वह कभी परवा न करेगा; उसके 
बन्धन से वह जरूर छूट जायगा। मनुप्य-जाति के इतिहास में 
उत्कष-प्रेम और रूढि-प्राबल्य का पारस्परिक विरोध ही सब से 
अधिक ध्यान में रखने छायक बात है। सच पूछिये तो दुनिया के 
आधे से अधिक हिस्से का कोई इतिहास ही नहीं है; क्योंकि वहां 
रूढि के प्राबल्य--रूढि के जुल्मका ही पूरे तौर पर राज्य है। दु- 
: निया के पूर्वी हिस्से में यही दशा है। वहां हर बात: में आदमियों 
' को रूढि ही की शरण जाना पड़ता है। रूढ़ि ही उनकी हाईकोर्ट 
है। इन्साफ और हक का अर्थ भी लोग वहां रूढि ही को मानते 
हैं। बल और अधिकार से उन्मत्त हुए एक आध राजाको छोड 
कर और आदमी रूदि की सत्ता को रोकने के लिए. कुछ भी 
कहने का इरादा तक नहीं करते | इस़का नो फ़ढ हुआ है वह 
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आंख के सामने है। इन देशों में किसी समय प्रतिभा का जरूर 

वास था। इनमें अपृवैकल्पना-शक्ति ज़रूर ही रही होगी । क्योंकि 
बडे बडे शहरों में रहनेवाले ओर अनेक प्रकार की विद्याओं और 
कलाकुशलताओं में प्रवीणता प्राप्त करनवांले इन देशों के निवासी 
पाताल से एक दम नहीं निकल आये । इन सब गुणों को उन्होंने 
खुद ही प्राप्त किया था । इससे पुराने जमाने में ये देश, सारी 


दुनिया में, अत्यन्त प्रबल ओर अत्यन्त उन्नत थे । परन्तु अब ४ 


उनकी क्या हालत है ? जिस समय उनके पूर्वज बड़े बड़े महर्लों 
में रहते और विशाल से भी विशाल मन्दिरों की प्रतिष्ठा करते थे, 
उस समय निनके पूर्वज जंगलों में मारे मारे फिरते थे, उन्हींकी वे 
अब ताबेदारी करते हैं; उन्हींका वे अब आसरा रखते हैं; 
उन्हींकी वे रिआया बने हैं। यह हुआ कैसे ? यह इस तरह 
हुआ |कि जो छोग आज कल इतन प्रबढू और इतने प्रभुताशाली 
ह॒ उनके पूर्वज अकेली रूढ़ि के ही दास न थे । सुधार और 
स्वाधीनता को भी वे कुछ समझते थे । कभी कभी ऐसा होता है कि 
एक आध देश, कुछ काल तक, बराबर उन्नति करता जाता है ओर 
फिर वह एक दम जहां का तहां रह जाता है; अथोत्‌ उसकी उन्नति 
वहीं रुक जाती है। यह बात होती कब है ? यह तब होती 
है जब व्याक्ति-विशेषता नहीं रहती; अर्थात्‌ जैसे ही व्यक्ति- 
वैछक्षण्य को छोग भूलते हैं तैसे ही उनकी उन्नति रुक जाती है। 
यदि योरप के देशों को भी ऐसी ही दशा प्राप्त हो तो वह ठीक 
उसी तरह की न होगी जिस तरह की पूर्वी देशों को भ्राप्त हुई है * 
उसमें कुछ भेद होगा; क्योंकि रूदि की सत्ता, जिससे येरेंप के. 








.] ०४ स्वाधीनता- 


'पीडित होने का डर है, निश्वल रूप में न होगी। रूढि की सत्ता 
जैसे पूर्वी देशों में निश्वल रूप से अकण्टक राज्य कर रही है वैसे 
ही वह योरपके देशों! में न कर सकेगी । इसका कारण यह है कि 
रूढ़े की प्रबल सत्ता यद्यपि व्यक्ति-विशेषता के प्रतिकूल है तथापि 
बह अवस्थान्तर करने के प्रतिकूल नहीं | वह एक अवस्था से 
दूसरी को प्राप्त होनेमेँं रुकावट नहीं पैदा करती । पर 
एक बात यह है कि सब आदमियों को एक ही 
साथ अवस्थान्तर करना चाहिए । हम छोगों ने अपने पूँवनों 
की पसन्द की हुई पोशाक पहनना छोड़ दिया; तथापि सब आद- 
मियों को एक ही सी पोशाक पहनना पड़ता है। हां, यदि, साल में 
दो दफ़े पोशाक का फैशन-पोशाक का तर्ज-बदल्य जाय तो कोई 
हने की बात नहीं समझी जाती। बात यह है कि जब कमी हम 
कोई अवस्थान्तर करते हैं तब्र केवल अवस्थान्तर के ख़याल से करते 
है; सुभीते या खूबसूरती के खयाल से कभी नहीं करते। क्योंकि 
एक ही तरह के सुभीते ओर एक ही तरह की खूबसूरती केखयाल 
का एक ही साथ दुनिया भर के मन में आना भी सम्भव नहीं 
और एक ही साथ उसका चला जाना भी सम्भव नहीं । परन्तु हम 
छोग अवस्थान्तशील भी हैं और साथ ही उसके उत्नातशोल भी 
हैं । अर्थात्‌ जैसे हम लोग फेर फार, परिवर्तन या अवस्थान्तर के 
'छिए उन्मुख रहते हैं वैसे ही उन्नाते और सुधार के लिए भी रहते 
हैं। अनेक तरह की कं के सम्बन्ध में हम लोग नैसे नह नई 
मरतें, समय समय पर, निकाल करते हैं और जब तक उनसे भी अच्छी 
बातों का कोई पता नहीं छूमता तब तक हम उनको नहीं छोडते, वैसे 
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ही राजनीति और शैक्षा में सुधार करने की इच्छा भी हमारे मन में 
हमेशा बनी रहती है। साधारण नीति और व्यवहार की बातों में भी हम. 
सुधार चाहते हैं; पर भेद इस विषय में इतना ही है कि समझा बुझा: 
कर, या जबरदस्ती करके दूसरों से हम अपनासा व्यवहार कराते 
हैं। व्यवहारनीति में सुधार की मुख्य कल्पना हम लेगों के दिल 
में ऐसी ही हो रही है। हम यह नहीं चाहते कि सुधार न हो, 
उन्नति न हो, तरक्की न हो । उल्य हम इस बात की शेखी 
मारते हैं कि आज तक दुनिया में जितने समाज-संशोधक 
हो गये हैं उन सब में हमी सब से बढकर हैं। हमारा 
नितना टण्ट-बखेड़ा है सब व्यक्ति-विलक्षणता के प्रतिकल है; जित- 
ना विरोध है सब व्यक्ति-विशेषता से है; और किसीसे नहीं । यदि 
सब आदमियों को हम एकसा कर दें; यदि सब को हम एक ही 
सांचे मे ढाल्सा दें; तो हमें जरूर यह खयाल हो के हमने 
कोईं अद्भधर काम कर डाछा । पर इस बात को हम भूल 
गये हैं |कि चाल-ढाल और व्यरहार-बतौव में यदि एक 
आदमी दूसरे से मिन्न होगा तभी हम इस बात को 
जान सकेंगे कि हमारे व्यवहार में किस बात की कमी है, और 
दूसरे के व्यवहार में कौनसी बात सीखने लायक है; अथवा दोनों की 
अच्छी अच्छी बातें लेकर एक नये ही प्रकार के, उन दोनों से 
अच्छे बत्ताव का नमूना किस तरह बन सकेगा। बिना इसके इनः 
बातों की तरफ आदमी का ध्यान ही न जायगा। इस विषय में भुक 
करने का जो परिणाम होता है उसे हम चीन में देख रहे हैं ॥ 
उसका उदाहरण हमारी आंखों के सामने है। चीन को विलक्षण 
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.। ५५ स्वाधीनता--- 


सौमाग्यवान्‌ समझना चाहिए जो वहां पुराने जमाने में बहुत अच्छी 
अच्छी २ रीतियां प्रचलित हो गंदे । इसीसे उसमें अब तक बहुत कुछ 
बुद्धिमानी और शक्ति बनी हुईं है। जिन लेगों ने ऐसे रीति-रवाज 
जारी किये वे कुछ को छोड कर और सब बातों में, साधु और तत्त्- 
दर्शी कहलाए जाने के पात्र हैं | अत्यन्त शिक्षित और अत्यन्त 
सम्य योरपवासी तक उनको इस पदवी के योग्य समझते हैं। उन में 
सबसे अधिक ध्यान देने योग्य एक बात यह है कि जो कुछ वे 
जानते हैं--जमितना ज्ञान उनमें है--उस सब को वे समाज के 
प्रत्येक्ष आदमी को प्राप्त कराने के लिए यथा-सम्भव प्रयत्न करते हैं 
उनका यह प्रयत्न तारीफ के छायक है। जो छोग सब से अधिक 
विद्वान होते हैं उन्हींको वे मान और अधिकार के काम देते हैं। 
जितने छोगों ने यह सब॒ किया उनकी समझ में आदमियों की 
उन्नति का भेद---उसका मूल्मन्त्र--अवश्य ही आजाना चाहिए 
था और दुनिया में सब तरह की उन्नतियों का उन्हें अगुवा होना 
| चाहिए था । पर बात इसकी उल्टी हुई । उल्टी उन्नाति रुक गड” 
। वह जहां थी वहीं रह गई और हजारों वषे से वहीं ठहरी हुईं है। 
और यदि अब कभी उनकी उन्नाति होगी तो दूसरे देशवार्तकं के ही 
हाथ से होगी। निप्त काम के लिए इंगलेण्ड के लोकाहितवादी 
इतना परिश्रम उठा रहे हैं उसमें चीनवार्त्न ने उम्मेद से बहार 
कामयाबी हासिल कर छी है-आशातिरिक्त सफल्ता पाई है। उन्हों 
न सब आदमियों को एकसा कर दिया है; सब को एक ही सांचे में 
दाल्सा दिया है। सब होगें। के विचार और व्यवहार एक ही प्रकार 
के नियमों और एक ही प्रकार की शासरीय आज्ञाओं से उन्होंने 
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बांध डाले हैं। उनकी वर्तमान अवस्था इसी का फल है। 
चीन की शिक्षा और राजनीति ने निम्न बात को सुव्यवस्थित रीति 
पर कर दिखाया है वही बात समान की राय के जोर पर, इस देश्न 
में, आन कल, अव्यवस्थित रीति पर हो रही है। यदि व्यक्ति-वि- 
शेष, अथोत्‌ अछग अछूग हर आदमी, सामानिक राय के इस 
बन्धन को तोड डालने म॑ अच्छी तरह कामयाब न होगा, ते निम्त 
योरप का पुराना इतिहास इतने महत्त्व का है, और निप्तमें छोगों को .._ 
क्रिश्वियनधम्मे-सम्बन्धी इतना घमण्ड है, वही योरप दूसरा नीच हट 
बनने की तैयारी करेगा | 

किस बात ने योरप को इस दुदंशा से बचाया ? इसका कारण क्या है कि 
योरप अब तक चीन नहीं हो गया ? क्‍या बात है जो योरप के 
देश उन्नति करते चले गये ! उनकी उन्नति रुक क्‍यों न गई 
कुछ दूर जाकर वह बन्द क्‍्यें न हो गई? योरपवार्लो में कोई सर्वो- 
त्तम बात नहीं है । क्योंकि सर्वेत्तमता जहां कहीं होती है कार्य के 
रूप में होती है, कारण के रूप में नहीं। वह आप ही आप नहीं 
बेदा होती; प्रयत्न करने से मिढ्ती है। अतणव उनके उन्नतिशीर 
होने का कारण आप ही आप उत्पन्न हुईं उत्तमता नहीं है। उस्तकों 
कारण है उनके स्वभाव और उनकी शिक्षा की विलक्षणता । जितने 
आदमी हैं, नितने जन-प्रमूह हैं, और नितने देश हैं सब एक 
दूसरे से अत्यन्त भिन्न हैं। उन्होंने एक दूसरे से मित्न सैकड़ों नये नये 
रास्ते निकाले हैं और उन सब से उन्होंने थोडा बहुत फायदा भी उठाया 
है । यद्यपि, हर समय में, अपने निकाले हुए रास्ते से नानेवाले लोग, 
दूसरों को बिलकुल नहीं देख सकते थे; और यद्यपि हर आदमी 
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२०८ -स्वाधीनता-- 


यही समझता था कि जो और लोग भी उसाके रास्ते से चले तो 
बहुत ही अच्छा हो; तो भी परस्पर एक दूसरे की उन्नति वें बाधा 
डालने के इरादे से किये गये यज्ञों में उन छोगों को चिरकालू तक 
रहनेवाली कामयाबी नहीं हुईं: और एक दूसरे के निकाले हुए रास्ते 
पर चल कर परस्पर फायदा उठाने के लिए सब लोग कुछ समय 
! तक जिन्दा रहे । मेरी राय में सब तरह की वद्धमान उन्नति के 
(लिए योरप इसी मार्गं-बहुलता का ऋणी है। अथांत्‌ नीति. और 
व्यवहार आदि से सम्बन्ध रखनेवाले जुदा जुदा तर्रके यदि छोग न 
निकालते तो उस की कदापि इतनी उन्नति न होती | पर अब ये 
बातें कम हो चली हैं । नये नये रास्तों का निकलना, नह नहै 
रीतियों का प्रचलित होना, अब बन्द हो चला है। रुचिविचित्रता में 
तो वह अपना कदम पछे रख रहा है; पर चीनियों की तरह सब 
आदमियों को एक ही सांचें में ढालने की तरफ वह अपना कदम 
खूब आगे बढ़ा रहा है । फ्रांस में डी. टकेह्ली& नाम का एक 
«फ्रांस में डी. टॉकेन्हेली का जन्म १८०५ में और मरण १८५६ ईसवी में 
हुआ ' २० बे की उम्र में वह बैरिस्टर हुआ और २१ में न्यायाधीश । एक दफे 
गवनेमेण्ट के हुक्म से वह अमेरिका गया। वहां उसने अमेरिका के जेल खानों 
की व्यवस्था देखी और उस पर एक रिपोर्ट लिखकर गवनंमेन्ट को दी । इसी लिए 
वह अमेरिका भेजा गया था । इसके बाद उक्षन अमेरिका की लोकसत्तात्मक राज्य- 
व्यवस्था पर एक बहुत अच्छी पुस्तक लिखी । १८३९ में वह फ्रांस की अतिनि- 
घि-सभा का सभासद हुआ । जब लुई नेपोलियन ने फ्रांस की राज-सत्ता अपने 
हाथ में ली तब टाकेन्हेली जेल में था । कुछ दिनों बाद वह छूटा और अपनी 
बाकी उम्र उसने ग्रंथ लिखने में बिताई । “फ्रांस की पुरानी राज्य-पद्धति और 
नई राज्यक्रान्ति” नाम का एक बहुत बड़ा अंथ उसने लिखा है । यही उसकौ 
पिछली पुस्तक है । 


तौसरा अध्याय । र्ण्णे 


प्रसिद्ध अन्थकार होगया है। वह अपनी सब से पिछछी और सब से. 
अधिक महत्त्व की पुस्तक में लिखता है कि ऋरंसवार्लों में परस्पर 
जितना साइश्य गत पीढ़ी में था उसकी अपेक्षा वर्तमान पीढी में 
बहुत बढ़ गया है। वही बात हम लोगों, अर्थात्‌ इंगलैंडवार्ो, के 
विषय में भी कही जा सकती है और फ्रांस की अपेक्षा बहुत 
विशेषता के साथ कही जा सकती है । ऊपर एक जगह परे मैंने 
हम्बोल्ट की किताब से कुछ लिखा है । उसमें वह कहता है कि 
मनुष्य मात्र की उन्नति के लिए सब लोगों को एक दूसरे से भिन्न, 
अथात्‌ परस्पर असदृश, होना चाहिये। इसके लिए स्वाधीनता और | 
स्थिति या अवस्था की विचित्रता दरकार है । इनमें से दूसरी बात, 
स्थिति-विचित्रता, इस देश में दिनों दिन कम होती जाती है। भिन्न 
. भिन्न आदमियों और भिन्न भिन्न समाजों से जो बातें सम्बन्ध रखती 
हैं, और जो उन सब के स्वभाव को एक खास तरह का कर देती 
हैं वे, दिनों दिन एक तरह की होती जाती हैं; अर्थात्‌ उनकी 
भिन्नता-उनकी असद्शता-कम होती जाती है । पहले जुदे जुदे 
द्रने के आदमी, जुदे जुदे पडोस़ में रहनेवाले पड़ोसी, जुदे जुदे 
व्यापार करनेवाले व्यापारी मानों जुदी जुदी दुनिया में रहते थे । पर 
अब वह बात नहीं है। अब वेबहुत करके एक ही तरह की दुनिया 
में रहते से हैं । पहले और आज कल के जमाने का मुकाबला करने 
पर यह कहना पड़ता है के इस समय सब लोग एक ही तरह की 
कितार्बे पढ़ते हैं; एक ही तरह की बातें सुनते हैं; एक ही तरह की 
चीजें देखते हैं; एक ही जगह जाते हैं; एक ही वस्तु की तरफ अपनी 
उम्मेद और नाउम्मेदी को ले जाते हैं; एक ही प्रकार के हक और 
४ 








२१० ऐ स्वाधीनता- 


एक ही तरह की आजादी रखते हैं; और एक ही तरीके से उन्हें 
जाहिर भी करते हैं । मितनी मिन्नता अभी बाकी है उतनी यद्यपि 
थोड़ी नहीं है तथापि नितनी जाती रही है उसकी अपेक्षा वह बंहुत 
कम है । अर्थात्‌ निन बातों में मिन्नता रह गई है वे बातें उनकी 
अपेक्षा कम हैं निनमें वह नहीं रह गई । फिर यह स्थिति-यह 
दृशा-यह हालत-यहां तक पहुँच कर नहीं रह गई । वह बराबर 
आगे बढ़ती ही जा रही है; अर्थात्‌ मिन्नता दिनों दिन क्षीण होती 
जाती है और अनुरूपता दिनों दिन बढ़ती ही जाती है। एक बात 
और है। वह यह है कि इस समय की राजनीति में जो फेरफार 
हो रहे हैं वे भी अनुरूपता के बढानेवाले हैं। क्योंकि, आज कल की 
) राजनीति का झुकाव ऊंचे दरने के आदमियों को नीचा और नीचे द्रजे- 
: बाल्म को ऊंचा बनाकर परस्पर सहशता करने ही की तरफ अधिक 
: है। नैसे जैसे शिक्षा की वृद्धि होती जाती है तैसे तैसे आदमियों में 
| सहशता की भी वृद्धि होती जाती है। भिन्नता का नाश करने में 
शिक्षा भी खूब मद॒त दे रही है। क्योंकि शिक्षा का असर सब लोगों 
पर बराबर पडता है और उसके द्वारा सब तरह की बातों और सब 
तरह के विचारों का भाण्डार भी सब के लिए एकसा खुल नाता है। 
। रेल और धुवांकश आदि, आने जाने के साधनों, में उन्नति होने से भी 
सदृशता की उन्नति हो रहा है। क्योंकि उनके द्वारा दूर दूर देशों. 
के आदमी अधिक आते जाते हैं और आपस में एक दूसरे से अधिक 
मिलते रहते हैं; यहां तक कि एक देश को छोड़कर दूसरे देशको, 
वहीं रहने के इरादे से, वे बराबर जा रहे हैं | व्यापर ओर करी 
मरी से भी अनुरूपता की खूब उन्नति हो रही है। क्योंकि सुख-साधत, 





तीसस-जध्याय । २११ ः ह 


अर्थात्‌ आराम से रहने, का फायदा सब को बराबर पहुँच रहा है। 
और हर विषय में--चाहे वह जितना बड़ों हो---अपनी अपलसी 
महत्त्वाकांक्षा पूरी करने के लिए चढा ऊपरी करना सबको एकसा 
सुल्म हो रहा है| इससे क्या हुआ है कि अपनी उन्नति करने 
की इच्छा अब किसी एक ही वग, सम्प्रदाय या जन-समूह का मनोघम्म 
नहीं है; किन्तु वह सबका एकसा मनोधम्म हो रहा है 4 
जितने आदमी हैं सबको एकसा कर डालने; सबको एकसांचे 
में ढालने, सबकी मिन्नता का नाश करदेने, के ये मितने 
कारण हैं इन सबसे भी अधिक बलवान कारण, इसमे और 
दूसरे स्वाधीन देशों म॑ं भी, राजकीय बातें। में सावेननिक मत की 
प्रबलता है। इस प्रबछृता की नीव पर ख़ब दृढ़ता से स्थापित की 
हुईं राजकीय पद्धति आदमियों के साहश्य को सबसे अधिक बढ़ाती 
है | आज कल समाज के वे ऊंचे ऊंचे स्थान, जिनके ऊपर निर्भयता- 
पूरक खेड़ होकर समाज के मतों की छोग अवहेलना कर सकते थे, 
गिर गिर कर चौरस होते जाते हैं | इस समय इस बात के अच्छी 
तरह माछम हो जाने पर कि किसी विषय में समान की क्‍या राय 
है, राजनेतिक पुरुषों के मन से उस राय के खिलाफ बतोव करने 
का खयाल तक दूर होता जाता है । जैसे जैसे ये बातें होती जाती 
हैं वैसे ही वैसे समान की राय के खिलाफ बतोव करनेवार््नों का सा- 
मानिक आधार भी कम होता जाता है; अथांत्‌ जनसमृह को न बढ़ने 
देने की इच्छा रखलेवाछा, और अपनी मति और प्रवृत्ति के प्रातिकू 
बतोव करनेवार्तलं को आश्रय देनेवाल्य, प्रभाव या बल, नो अब तक 
समाज में था, नाश हो रहा है। 








श्१२ स्वाधीनता- 


ये सब कारण मिलकर व्यक्ति-विशेषता का. इतना अधिक 

ब्रोध करते हैं---उससे इतनी अधिक प्रतिकूलता करते हैं--कि 

यह बात समझ ही में नहीं आती कि किस तरह वह अपनी जगह 

पर कायम रह सकती है या किस तरह वह नष्ट होने से बच सकती 

है। समाज के समझदार आदमियों को व्यक्ति-विकक्षणता की कीमत 
जब तक अच्छी तरह न समझा दी जायगी, अर्थात्‌ यदि उनके मन में 

यह बात न भर दी जायगी कि मिन्नता का होना बहुत अच्छा है-चाहे 

भिन्नता से कोई लाम न हो; चाहे उससे उनकी समझ 

में होनी भी हो--तब तक बेचारी व्यक्ति-विशेषता 
नाश होने से न बचेगी; तब तक उसे अपनी जगह पर कायम रहने 

के लिए और भी अधिक कठिनाइयां का सामना करना पडेगा। 

यदि किसी व्यक्ति को, यदि किसी आदमी को, अपना हक या 

स्वत्त्त स्थापित करना हो तो उसे अभी करना चाहिए । इस काम के 

लिए यही उाचेत समय है। क्योंके सब लोगों को एक ही सांचे में 

ढालने का जो प्रयज्ञ इस समय समाज कर रहा है वह अभी परा 

नहीं हुआ--अभी उसमे दृढता नहीं आई । व्यक्ति-विशेषता पर 

समाज की जो यह जबरदस्ती हो रही है उससे महयुद्ध करने 

के लिए शुरू में ही तैयार होना चाहिए। तभी कामयाबी की जा 

- सकती है। आदमियों की यह सख्ती कि जिस तरह का बतौव हम 
' करते हैं उसी तरह का सब लोगों को करना चाहिए, जितनी अधिक 
, सहन की जायगी उतनी ही अधिक वह बढेगी । सब लोगों के आचार,. 
बैचार और व्यवहार जब प्रायःएक से हो जांयगे तब यदि उस 

अन्याय का विरोध किया जायगा तो छोगों को वह विरोध अधार्मिक,. 

अनीति-सद्ृत, प्रकृति-वैरुद्ध ही नहीं, पैशानिक तक माठ्म होने लगेगा।॥! 


तीसरा अध्याय । २१३ 


अथोत्‌ जब सब के आचार और व्यवहार के नमूने एक से हो मांयंगे तब 
जो छोग उन नमूनों से जरा भी इधर उधर हटेंगे वे धम्मंहीन, नीतिहीन 
और राक्षप्त माने जायेगे । क्योंकि किप्ती रूढि, किप्ती रीते, के दृढ़ 
हो जाने पर वह वेद्‌-वाक्य समझी जाने लगती है। मिन्नता या व्यक्ति- 
गत-विलसणता को देखने की आदत कुछ समय तक छूट जाने से लोग 
उसकी कल्पना तक करना भूल जाते हैं; उसका विचार तक उनके मन में 
नहीं आता; उसकी भावना तक करने में बहुत जरद असमर्थ होजाते हैं। 














क्‍ चौथा अध्याय. 
व्यक्ति पर समाज के अधिकार की सीमा। 





/अ। ९ च्छा, तो, अपने ऊपर हर आदर्मीकी--हर व्य- 
थी क्तिकी-हुकूमत की उचित हद कौनसी है ! स- 
| माज की हुकूमत शुरू किस जगह होती है? आ- 
* के दमी के जीवन का कितना हिस्सा समाज को देना 
_ 5 चाहिए और कितना अलग अलग हर आदमी 
को : इसका उत्तर यह है के जिस हिस्से का समाज से अधिक सम्ब- 
न्ध है वह समाज को और जिसका व्यक्तिसे अधिक सम्बन्ध है वह 
व्यक्ति को यदि मिले तो बांट ठीक हो; तो जो नितने का हकदार 
है उसे उतना मिल जाय । हर आदमी के कब्ने में जीवन का वह 
हिस्सा रहना चाहिए जिसके हानि-लछाभ का वही बहुत करके जिम्मे- 
दार है। और समाज के कब्जे में भी वही हिस्सा रहना चाहिए 
जो बहुत करके उसीके हित या अनहित से सम्बन्ध रखता है, 
अथोत्‌ निसकी जिम्मेदारी समाज ही के ऊपर रहती है। 


समाज की स्थापना होने के पहले यद्यपि सब आदमियों ने कोई 
इकरारनामा नहीं लिखा; या सब आदमियों ने किसी दस्तावेज की 





रनिसंटरी नहीं कराई; और यद्यपि सामानिक कर्तव्यों का निश्चय 
करने के इरादे से लिखे गये दस्तावेज से कोई छांभः होता भी नहीं 
है; तथापि हर आदमी का यह धरम्म है कि वह समाज के साथ 
अच्छा बतोव करे, क्योंकि समाज उसकी रक्षा करता है। इस रक्षा 
का बदला अच्छे बतोव के रूप में देना हर आदमी का फर् है, 
धम्मे है, कतेत्य कम्मे है। समान में रह कर व्यक्ति के लिए यह 
निहायत जरूरी बात है ककि वह औरों के साथ उचित व्यवहार करे, 
अथीत्‌ व्यवहार की जो मय्यादा बाँध दी जाय उसके बाहर वह 
कदम न रकक्‍्खे । इस तरह के व्यवहार से सम्बन्ध रखने वाली संब 
से पहली बात यह है कि आदमी परस्पर एक दूसरे को हानि 
न पहुँचावे । अथवा जो बाते कानून के रू या सब लोगों की सम्म- 
ति से हर आदमी का हक या स्वत्तत मान छी गई हैं उनमें वह 
किसी तरह का विध्न न डाले । व्यक्ति-विशेष के व्यवहार से सम्बन्ध 
रखनेवाली दूसरी मुख्य बात यह है कि समाज या समाज के मेम्ब- 
रों को हानि और उपद्रव से बचाने के लिए जो मेहनत और ख़चे 
पड़े उसका उचित हिस्सा हर आदमी अपने ऊपर ले । अर्थात्‌ इस 
काम के लिए सब लेगों का यह कतंव्य है कि वे अपने हिस्से की 
मेहनत भी करें और अपने हिस्से का खर्च भी दें । पर हां इस 
बात का निश्चय :मुनासिब तौर पर और नियमानुसार किया जाय कि 
हर आदमी से कितनी मेहनत और कितना खजे ढेना चाहिए । जो 
ल्मेग इन शर्तों को पूरा न करेंगे, या जो इन शर्तों को पूरा करने 
से बचने की कोशिश करेंगे, उनसे उनको पूरा कराने का अधिकोर 
समान को होना बहुत मुनात्तिब है। आदंमी की चाहे नितनी हानि 








श्श्द स्वाधीनता- 


हो समाज को उसकी कुछ परवा न करके, हर आदमी से इन शर्तों 
के अनुसार बतोव कराना ही चाहिए । समान को और भी अधिकार 
है। एक आध आदमी के हाथ से ऐसा काम होना भी सम्भव है 
निससे दूसरों के उचित हक ते न मारे जायँंगे, पर उनको या ते 
तकलीफ पहुंचेगी या उनके आराम की तरफ बेपरवाही होगी । इस 
हालत में, ऐसे आदमी को समा देना यद्यपि कानून के अनुसार 
ठीक न होगा, तथापि सब आदमी अपनी राय जाहिर करके उसी राय 
के रूप में यदि उसे सजा देंगे तो वह सजा बहुत मुनासिब होगी। 
अर्थात्‌ ऐसी हाढुत में यदि कानून का बस न चले तो समाज को 
चाहिए. कि वह छानत मछामत करके--भला बुरा कहके--दूसरों 
के आराम में बाधा डालनेवाले को सजा दे । ज्यों ही कि्सीके बतोव, 
व्यवहार या काम से दूसरों की हानि होने छंगे त्योंही समाज अपने 
अधिकार को काम में छावे । इस तरह हानि शुरू होते ही वह समा- 
ज की सत्ता के भीतर आ जाती है । अथांत्‌ निसकी हानि हो उस 
को उस हानि से बचाना समाज का कतव्य हो जाता है । इस 
कारण समाज को फौरन ही उसकी रक्षा का प्रबन्ध करना चाहिए । 
यहां पर यह बात पूछी जा सकती है कि इस तरह का प्रबन्ध 
करने में, अर्थात्‌ हानि करनेवाले को रोकने में, सारे समाज का 
कल्याण होगा या नहीं । परन्तु जहां किसी के बतोव से दूसरों के 
कल्याण की कोई हानि नहीं होती, अथवा यदि होती भी है तो 
उनकी सम्मति से होती है, वहां इस तरह का प्रश्न ही नहीं हो 
सकता । पर हां, जिन आदमियों का इस तरह के बतांव से सम्बन्ध 
हो, अथात्‌ जो खुद सम्मति दें, या औरो से के, उनका वयस्क 


चौया अध्याय । २१७. 


और मामूली तौर पर सज्ञान होना बहुत जरूरी बात है। समाज 
और कानून दोनों को चाहिए कि इस तरह का बर्ताव करने और 
उसका जो परिणाम हो उसे भोगने के लिए वे हर आदमी को 
परी आजादी दें । 

यदि कोई कहे कि यह सिद्धान्त स्वार्थ से भरा हुआ है; इसमें 
परोपकार की तरफ बिलकुल ही ध्यान नहीं दिया गया; इससे यह 
मापसित होता है कि आदमियों को एक दुसरे के बतोव से कुछ भी सम्बन्ध 
नहीं है; और यदि अपने हित की कोई बात न हो तो परस्पर एक 
दूसरे के हित और सदाचार की तरफ ध्यान देने की कोई जरूरत 
नहीं है-तो यह उसकी बहुत बड़ी भूल है। दूसरों के हित-दूसरों 
के कल्याण-की वृद्धि करने के लिए निःस्वार्थ भावें से यल्ल करने 
की बहुत बडी जरूरत है। ऐसे यज्ञ-ऐसे श्रम-को कम करने की 
अपेक्षा बढ़ाना चाहिए और खूब बढ़ाना चाहिए। परन्तु सब लोगों 
के मन को अपने अपने हित की तरफ प्रवृत्त करने की इच्छा यदि 
किसी उदार और निष्काम बुद्धि के आदमी के हृदय में उत्पन्न हो 
तो उसे सच्चे अथवा लछाक्षणिक चाबुक को छोड़कर और उपायों से 
काम लेना चाहिए | यह नहीं कि हाथ हिलाने ही से वह इस काम 
को कर सके। और भी ऐसे साधन हैं जिनसे यह काम अच्छी तरह 
हो सकेगा । आदमी में खुद अपने हित के लिए जो सदृगुण होने 
चाहिए उनकी कीमत मैं कम नहीं समझता । दूसरों के हित के लिए 
जो सदूपुण होने चाहिए उनसे में इन व्यक्ति-विषयक गुणों की 
कीमत थोड़ी ही कम समझता हूं। मैं यह भी दृढता से नहीं कह सकता: 


कि इनकी कीमत थोड़ी भी कम है । मुमकिन है दोनों की कीमत 
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श्श्ड स्वाधीनती- 


बराबर हो । रीक्षा का काम है कि वह इन दोनों प्रकार के गुणों कीः 
उन्नति करे। अर्थात्‌ लोगों को ऐसा शिक्षण मिले ।के उनमें स्वार्थ 
और परार्थ दोनों गुणों की वृद्धि हो । पर शिक्षा भी दो तरीके से. दी 
जाती हैः-एक समझा बुझाकर और शिक्षा से जो लाभ होते हैं उन 
पर छोंगों का विश्वास जमाकर; दूसरे नबरदस्ती से। शिक्षा प्राप्त कर- 
ने की उम्र यदि निकल गई हो तो स्वाथे और पराथ से सम्बन्ध र- 
खनेवाले गुणों का उपदेश देने में पहले ही तर्राके को काम में लाना 
चाहिए । भले-बुरे को पहचानने ओर बुरे को छोड कर भले का 
स्वीकार करने, के लिए आदमियों का यह कतेव्य है कि वे परस्पर 
एक दूसरे की मदद करें । आदमियों का यह धम है कि, वे परस्पर 
एक दूसरे को यह उत्तेजना देते रहें ककि अपने उच्च गुणों से अधिक 
काम लेना चाहिए, अपने विचारों ओर उद्देशों को बुरे और नीच 
बिफ्यों की तरफ न जाने देना चाहिए, और अपने मन में किसी 
तरह की बुरी वासनाओं को न आने देना चाहिए | उनको चाहिए 
कि वे परस्पर यह उपदेश दें कि आदमी को अपने विचार ओर 
उद्देश हमेशा उदार और अच्छे कार्मो ही की तरफ लेजाना चाहिए; 
और जो वासनायें मन में पैदा हों उनको भी अच्छे और उदार 
कार्मों और विचारों की तरफ झुकाना चाहिए | परन्तु एक अथवा 
अनेक आदमियों को किसी दूसरे वयस्क आदमी से यह कहने का 
मजाज नहीं कि अपने राम के लिए अपने शरीर या जावन का 
वह जैसा चाहे वैसा उपयोग न करने पावेगा । क्योंकि अपने हित-- 
अपने लाम-की सबसे अधिक परवा अपने ही को होती है। जहां 
बहुत ही अधिक प्रीति होती है वहाँ की बात छोड कर और संब 


चोवा जंध्याथ | श्श्शृ 


कहीं, अपने हित के लिए. और लोग जितनी परवा करते हैं, वह 
अपनी निम की परवा की अपेक्षा बहुत ही कम होती है। दूसरों 
से सम्बन्ध रखनेवाले बतोव को छोड कर अलग अछूग हर आदमी 
में समाज का जो अंश रहता है वह नाम मात्र ही के लिए रहता 
है और बिल्कुल ही अप्रत्यक्ष होता है-अथोत्‌ बाहर से देख ही. 
नहीं पडता । परन्तु अपने मनोविकार और अपनी स्थिति को जाननेः 
के लिए एक बहुत ही मामूली समझ के पुरुष यात्री के 
पास जो साधन होते हैं वे, उनको जानने के छिए, दूसरे 
आदमियों के साधनों की अपेक्षा कहीं बढ़ कर होते हैं । अपने 
निज के काम काज के विषय में किसी की रायया इरादे में समाज 
यदि हाथ डालेगा तो सिफ्र अनुमान के आधार पर डालेगा-अर्थात्‌ 
ऐसी दशा में नो कुछ समाज करेगा सिर्फ अटकल के बढ पर 
करेगा । मुमकिन है इस तरह कि अटकल बिल्कुल ही गलत हो। 
और यदि वह सही भी हो तो मुमकिन है कि उसका जितना सदु- 
पयोग किसीको हो उतना ही दुरुपयोग भी हो । क्योंकि समाज का 
सुधार करनेवाले जो छोग इस तरह की अटकल का उपयोग करेंगे 
वे सिर्फ़ बाहर ही की बातों को जानकर करेंगे। वे उनको उतना ही. 
जान सकेंगे नितना और लोग दूर से देखकर जान सकते हैं। इस 
लिये आदमी के व्यवहार सम्बन्धी इस महकमे में व्यक्ति-विशेष ही को 
हुकूमत करने देना चाहिए। अथोत्‌ उसे आजादी मिलनी चाहिए 
कि जो उसे अच्छा लगे सो वह करे । परन्तु हां, आदमी के. 
निन व्यवहारों से परस्पर एक दूसरे का सम्बन्ध है उनकी बात 
निराली है | उनके [लिए ऐसे नियम बनाये जाने चाहिए नो बहुढ 


|" 
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२३२० श्वाधीनता-- 
करके सबके काम के हों और जिन्हें सब लोग बराबर माने । 


ऐसा होने से हर आदमी को यह मालूम रहेगा कि औरों से वह 


किस तरह के बतोव की उम्मेद रख सकता है। परन्तु जहां सिफे 
एक ही आदमी का सम्बन्ध है वहां मुनाप्तिब है कि उसे अपनी ही 
इच्छा के अनुसार काम करने की पूरी आजादी मिले । निर्णय करने 


में उसकी मदद के लिए दूसरे आदमी अपने विचार जाहिर कर 


सकते हैं; उसकी इच्छा को मज़बूत करने के लिए और लोग उसे 
उपदेश दे सकते है; यहां तक कि और आदमी उससे आग्रह भी 
कर सकते हैं; परन्तु वे उसे मजबूर नहीं कर सकते-किसी बात 
को करने के लिए वे उस पर जबरदस्ती नहीं कर सकते । अपने 
निन के काम में हर आदमी अपना जज है; वह जैसा चाहे फेसल 
करे; उसमें दस्तन्दाजी करने का किसीको अख़तियार नहीं । दूसरों 
के उपदेश और चेतावनी को न मानने से मुमकिन है किसी से गल- 
तियां हों और उसे नुकसान उठाना पड़े । परन्तु दूसरे निस्र काम 
को अच्छा समझते हैं उसे बलपृवंक उससे कराने से जो नुकसान 
होगा वह इस नुकसान की अपेक्षा बहुत अधिक होगा । 

मेरे कहने का यह मतलब नहीं है कि किसी आदमी को और 
छोग जेसा समझते हों, अर्थात्‌ उसके विषय में औरों का जो खयाल 
हो, उसे प्रकाशित करते समय उसके निज के गुण अथवा दोष वे 
न प्रकाशित करें । में यह नहीं कहता कि उसके गुण-दोषों से 
उत्पन्न हुए परिणाम का जिक्र ही न किया जाय । यह हो भी नहीं 
सकता और यह मुनासिब मी नहीं । यदि किसी आदमी में कोई 
ऐसा सदगुण हो निससे उसके सवा की सिद्धि या वृद्धि 


7 पपटन्‍लेक 


चौथा अध्याय । श्श्श 
'होती हो और :निसके कारण वह प्रसिद्ध हो रहा हो तो 
उसकी प्रशंसा करना-उसे आश्चय की दृष्टी से देखना-बहुत 
उचित है। क्योंकि आदमी के स्वभाव की सबसे अधिक पूर्णता 
के वह उतना ही अधिक पास पहुँच गया है | स्वभाव की 
पूरणता के लिए जो गुण दरकार होते हैं वे यदि उसमें बिलकुल ही 
नहीं हैं तो उसे देखकर देखनेवालों के मन में निन्‍्दा करने की 
प्रवृत्ति का होना भी बहुत उचित है। सदगुणों की प्रशंसा और ! 
दुर्गंणों की निन्दा अन्याय नहीं; वह सब तरह से न्यायसज्ञत है। । 
किसी किस्ती आदमी के बतीव में एक तरह की मूखेता पाई जाती 
है। कोई कोई ऐसे भी होते हैं मिनकी आदत ही बुरी पड़ जाती 
है। इन दुगेणों के कारण यद्यपि किसी को सजा देना उचित नहीं 
है; तथापि यह जरूर है कि उसे छोग पसन्द न करेंगे; कोई कोई 
तो उससे घृणा तक करने लगेंगे; अथवा उसे तिरस्कार की दृष्टि से 
देखेंगे । यह स्वाभाविक बात है। यह होना ही चाहिए । ऐसे दु- 
गैणों को देख कर यदि किसीके मन में अरुचि, घृणा और तिरस्कार न 
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पैदा हो तो समझना चाहिए ककि उसमें सुरुचि, प्रीति ओर आदर ६ 
नामक सदगु्णो की मात्रा कुछ कम है। अर्थात्‌ नो आदमी किसी | 
अरोचक, धृणित या तिरस्करणीय चीज को देखकर भी उसे वैसी । 
नहीं समझता उसके विषय में यह कहना चाहिए कि उसे ; 
रोचकता, प्रीति और सम्मान का अच्छी तरह ज्ञान ही नहीं। || 
क्योंकि यदि वह इन विरोधी गुणों को पूरे तौर पर जानता तो ' 


इन्हें वह काम में मी छाता । एक आधघ आदमी के बुरे बर्ताव 
से यद्यपि औरोंकों विशेष हानि नहीं पहुँचती तथापि उससे यह 








२8२ स्वाधीनता- 


जुरूर सूचित होता है कि वह आदमी या तो मूखे है या नीच ।' 
इस तरह के निश्चय का कारण उसका बतोव ही होता है । वह 
जतोव मजबूर करता है कि छोग इस तरह का निश्चय करें। परन्तु 
जिसके विषय में छोग ऐसा निश्चय करते हैं वह इस बात को पसन्द 
नहीं करता। वह नहीं चाहता कि लछोग उसे मूखे या नीच कहे। 
पर वह चाहे या न चाहे इस विषय की सूचना उसे पहले ही से 
ज़रूर दे देनी चाहिए-उसे पहले ही से जरूर सावधान कर देना 
चाहिए । किसी ऐसे काम को, जिसका पारिणाम बुरा हो, करते देख 
किसीको रोक देने से जैसे उसका हित होता है वैसे ही मूर्खता या 
नीचता के बोधक बतोव की सूचना दे देने से भी हित होता है। 
आज कल शिष्टता ओर सम्यता की ह॒द यहां तक बढ़ गई है कि 
इस तरह की सूचना के द्वारा लोगों का बहुत कम हित किया जाता 
है । क्‍योंकि इस तरह की सूचना देने में छोग सझ्लोच करते हैं। 
इसका कारण यह है कि ऐसा करने से छोग असम्य, अशिष्ट 
और घमण्डी समझते जाते हैं । ऐसा न हो तो अच्छा । शालीनता 
और शिष्टता की मैसी कल्पना इस समय प्रचलित है वह बदल 
जाय तो इस तरह की सूचना से लोगों का अधिक कल्याण हो। 
यदि एक आदमी के विषय में दूसरे आदमी की राय ख़राब हो तो 
उस दूसरे आदमी को अपनी राय के अनुसार, जिस तरह वह 
चाहे, बतोव करने का उसे अधिकार भी तो है । हर आदमी को--- 
इर व्यक्ति को--- अपने निज के काम काज से सम्बन्ध रखने- 
वाली बातों पर पूरा अधिकार है।इस अधिकार को भी उसके 
भीतर समझना चाहिए । पर, हां, यह याद रहे कि उससे दूसरे 


चौथा अध्याय । श्श्ढ्‌ 


को किसी तरह की हानि न पहुँचे । उदाहरण के छिए किसी बुरे 
आदमी की सज्जति करने के लिए कोई मजबूर नहीं किया जा 
सकता । उल्य उससे दूर रहने का सबको पूरा अधिकार है। पर 
उसके बुरेपन को--उससे दूर रहने के कारण को--सबके सामने 
जाहिर करने का किसी को अधिकार नहीं; क्योंकि इससे उसे दुःख 
होगा । सबकी इस बात का हक है--सबको इस बात का अधि- 
कार है--- कि जिनकी सकृलति उन्हें सबसे अधिक पसन्द हो 
उन्हींके साथ वे बेठें उठे । यदि हमको यह माठ्म हो जाय कि 
किसीके व्यवहार या भाषण का परिणाम, उसके साथ रहनेवार्ओं 
पर, बुरा होता है तो हमको अधिकार है--अधिकार ही नहीं 

किन्तु हमारा कतेव्य भी है--कि हम उन छोगों को इस बात से 
सावधान कर दें । और लोगों के द्वारा किये गये किसीके हित के 
कार्मों के सिवा, बाकी जितने अच्छे अच्छे काम हैं उन सबमें, उसे 
छोड़कर, ओरों का साथ देने के लिए हमको पूरा अधिकार है। 
अर्थात्‌ हमारा कर्तव्य है कि ऐसी हालत में हम उस अकेले आद- 
मी की परवा न करके ओरों के हित की वृद्धि करें। जिन 
दोषों से-जिन दुर्गुणों से-और किसीका सम्बन्ध नहीं है, अर्थात्‌ 
जिनसे सिफे अपना ही सम्बन्ध है, उनके लिए भी ऊपर कहे गये 
अनेक प्रकार के दण्ड, अप्रत्यक्ष रीति से किसी किसी को सहन 
करने पड़ते हैं । परन्तु इस तरह के दण्ड मोगनेवाले को यह न 
समझना चाहिए कि किसी ने उसे दण्ड देने ही के इरादे से ऐसा 
किया है। उसे यह समझना चाहिए कि उसमें नो दुर्गुण हैं उनके 
आप ही आप पैदा होनेवाढे, ये दण्डरूपी परिणाम हैं। नो आदमी 








| 











१२४ स्वाधीनता- 
[सोच बिचारकर काम नहीं करता, जो वृथाभिमानी और हठी है, 
! जो अपने आचरण को परिमित नहीं रखता, जो हानिकारक विषयो- 
: पमोग से अपने को नहीं बचाता और जो मानसिक और नैतिक 
, सु्ों की परवा न करके शारीरिक सुख को ही अपना सवस्व सम- 
: झता है, उसे इस बात के सुनने को हमेशा तैयार रहना चाहिए 
के दूसरों की निगाह में मैं उठता हुआ हू और दूसरे छोग मेरे 
विषय में जो राय रखते हैं वह मेरे बहुत कम अनुकूल है। इन 
बातों को बिना किसी शिकायत के उसे चुपचाप सुनना चाहिए। 
और शिकायत के लिए उसे जगह भी नहीं । हां यदि वह सामानिक 
व्यवहार में किसी तरह की योग्यता दिखा कर, अर्थात्‌ जिनबातों से 
दूसरों का सम्बन्ध है उनमें अपनी उत्तमता या योग्यता का परि- 
चय देकर, दूसरों का कृपा का पात्र हो जाय तो बात दूसरी है। 
अन्यथा उसकी शिकायत नहीं चल सकती । 
मेरा मत यह है-और इस मत को मैं आग्रह-पूव॑क प्रकट 
करता हूं--नके आदमी के जिस बतोव या चालचलन से 
सिर्फ उसीका सम्बन्ध है, अर्थात्‌ दूसरों के साथ होनेवाले 
उसके बताव से जिसका कोई सम्बन्ध नहीं है, उस बतीव 
या चाल्चलन के लिए यदि उसे दण्ड देना है तो 
दुसरों के प्रतिकृड मत से उसका जो नुकसान होगा उसीको काफी 
दण्ड समझना चाहिए । तकलीफ, पौड़ा या असुविधा के रूप में जो 
यह दण्ड मिलेगा उसे दूसरों के मत का अंश समझना चाहिए ।॥ 
यह न समझना चाहिए |कि वह उस मत से अल्ग है। यह उन 
बातों से दूसरों की व्यवस्था हुईं जिनसे दूसरों को हानि नहीं पहु- 


चौश्ा अध्याय । त्ज्र्क 


चती । पर॑ जिन बातों से दूसरों को हानि पहुँचती है उनकी व्यवस्था 
निढ़कुल ही जुदी हैं। उनके लिए और तरह के दण्ड हैं। दूसरों के 
हक छीन लेने यां उनमें बाधा डालने के लिए; निस्त॒ तरह के 
'मुकसान पहुँचाने का हक नहीं है उस तरह के नुकसान दूसरों 
को पहुँचाने के लिए; दूसरों के साथ झूठ या. छल-कपट का व्यव- 
. हार करने के लिए; अधिकार या अधिक अच्छी स्थिति के बल पर 
: दूसरों के साथ अन्याय-सज्ञत और अनुदार बर्ताव करने के लिए; 
और दूसरों को तकलीफ पाते देख, स्वाय के वश होकर, उन्हें 
उससे न बचाने के लिए; नीति की दृष्टि से नित्सना करना, और 
भयडूर प्रसज्ञ आने पर प्रायश्रित्त कराना या और कोई कड़ा दण्ड 
देना भी मुनासित्र होगा । इतनी ही बातों को नीति-विरुद्ध न समझना 
चाहिए; यह नहीं कि इन्हीं के लिए किसी को सजा दी जा सकती 
हो । नहीं । निस स्वभाव, निस॒प्रवृत्ति, जिस आदत की प्रेरणा 
से आदमी इस तरह के अनुचित काम करता है उसे भी नीति- 


विरुद्ध समझना चाहिये | अतएव उसकी भी निन्‍्दा करना चाहिए, हैं 


और कोई विशेष गहरा अस्भ आने पर, घृणा या तिरस्कार भी 
प्रकट करना चाहिए । स्वाभाविक निर्देयता; ईप्यो और पे 
समाज को सबसे अधिक हानि पहुंचाने वाले बुरे मनोविकारों 
राजा मत्सर; दम्म और कपट; अकारण क्रोध; कारण थोडा क्रे 
बहुत, दूसरों पर सत्ता चलने या दूसरों को प्रभुता दिखाने की| 


कामना; सांसारिक सुखों का नितना अंश न्याय से मिलना चाहिए! 


उससे. अधिक पाने की , चेष्ट; दूसरों को नीच स्थिति. में देखकर 
अस्त होने की प्रवत्ति निनको और निनसे सम्बन्ध रखने वाढी 


भ्थु 





| 
| 
] 


२२६ स्वाधीनता- 


! बार्तों को सब से अधिक महत्त्व देना; और सन्देह-पूर्ण प्रतिकू़ 
! बातों को अनुकूल बतलाने की स्वार्थ बुद्धि-ये सभी बातें नीति की 
: दृष्टि से दुगुण हैं । आदमी की नीति को ये दुगेण भ्रष्ट कर देंते 
हैं । इनके कारण आदमी का स्वभाव बुरा और निंथ हो जांता है । 
निजसे सम्बन्ध रखने वाले जिस तरह के दोषों या दुगुंणों का बयान 
ऊपर किया गया है उस तरह के दोष ये नहीं हैं। ये उनसे 
बिलकुल जुदा हैं । क्योंकि उनकी गिनती अनीति-गर्मित दोषों में 
नहीं हो सकती । बढ़ते बढ़ते वे चाहे जिस नौबत को पहुँच जाय 
तथापि वे दुष्कम्म, दौरात्म्य, दुर्ननता या क्रूरता की परिभाषा के 
भीतर नहीं आसकते । पहले वर्णन किये गये दोष सिर्फ 
यह जाहिर करते हैं कि जिसमे वे हैं वह या तो मूख है, या 
उसमें आत्माभिमान नहीं है, या वह अपने अधिकार की गुरुता कों 
| नहीं जानता । बस । पर जहां दूसरों के हित के लिए अपनी रक्षा 
! करना आदमी के लिए जरूरी है, वहां यदि वह अपने पराथ-विष- 
यक कर्तव्य को पूरा नहीं करता तो नीते की दृष्टि से समाज उसकी 
निर्भेत्सेना कर सकता है | आदमी का जो आत्म-कतेन्य है, अथोत्‌ 
सिर्फ अपने हित के लिए आदमी को जो बातें करनी चाहिए, उन 
पर अपनी सत्ता चलाना समान का कर्तव्य नहीं। ऐसे कतेव्यों 
चर, ऐसी बातों पर, समान का कुछ भी जोर नहीं । परन्तु यदि इन 
। कतंव्यों में, किप्ती कारण से, समाज के कर्तव्यों का भी कोई 
अन्‍्तर्भाव हो जाय, अथोत्‌ एक ही साथ यदि उनका समाज से भी कोई 
। सम्बन्ध सूचित हो, तो बात दूसरी है। इस दशा में समान भी 
ऐेसे कर्तव्यों का प्रतिबन्ध कर सकता है । आत्मकतंव्य का मामूली 








चौथा अध्याय । २२७ 


अर्थ विचारशील्ता या बुद्धिमानी है। जहां उसमें इससे अधिक अर्भ 
होता है वहां आत्मगौरव और आत्मोज्ञति का भी अथे उससे निकल्वा 
है। इनमें से एक के लिए भी कोई आदमी किसी दूसरे के सामने जबा- 
बदार नहीं । क्योंकि इन तीनों बातों में से एक भी ऐसी नहीं निसे 
न करने से व्यक्ति को छोड कर संसार में और किसीकी कुछ मी 
हानि हो सके । 

आत्मगौरव या बुद्धिमानी के न होने से आदमी की जो मुना- 
सब मानहानि होती है उसमें, और दूसरों के हक में बाधा डालने 
से उसकी जो छी थ होता है उसमें, थोडा फरक नहीं है। यह 
न समझना चाहिए कि दोनों में नाम मात्र ही के लिये 
फरक है। चाहे कोई आदमी हमको उन बातों के विषय 
में अप्रसन्न करे जिनमें दखल देना हम अपना हक सम- 
झते हैं, और चाहे उन बातों के विषय में जिनमें दखल देना हम 
अपना हक नहीं समझते, दोनों में फफक जरूर है और बहुत अधिक 
फरक है। यह फरक हमोरे मनोविकारों में भी होता है और ऐसे 
आदमी की तरफ हमारा जो कर्तव्य है उसमे भी होता है । यदि 
किसी आदमी ने हमको किसी ऐसी बात से अप्रसन्न किया निस्॒का 
सम्बन्ध सिफ उसीसे है, तो हम अपनी अप्रस्रता जाहिर करेंगे 
और जैसे उस अप्रसन्नता-दायक बात से हम दूर रहेंगे वैसे ही उस 
आदमी से भी दूर रहेंगे । परन्तु इस बात के कारण हम उसे किसी | 
तरह की तकलीफ पहुँचाना मुनात्तिब न समझेंगे । हमको उस समय 
यह खयाल होगा कि इसने जो मूल की है उसका पूरा फल कक 
भोग ही रहा है, अथवा यदि नहीं भोग रहा तो कुछ दिनमें जरूर | 








ह के चिने- ५ लत लडकी मिनी या का फट किए जाए पीकर "पक चुरा फिटकियड ते, बरिजनन-ऑकिण > तट हू एन अत दा नहा मी दिनच्नटिििि मादा शा। पा का सविता | 
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| 


२८ स्वांधीनता- 


'भोगेगा | यदि अव्यवस्था, अथीत्‌ बद्‌इन्तजामी, के कारण वह अ- 


यनी जिन्दगी को खराब कर रहा होगा तो उसे देखकर हमारा. 


जी कभी न चाहेगा कि हम उस और भी अधिक हानि पहुंचावे 
और उसकी जिन्दगी को और भी अधिक ख़राब कर दें । उसे 
सजा देने की अपेक्षा यह जी चाहेगा कि जो सजा उसे मिल्‍ रही 
है उसे उल्टा हम कम करने की कोशिश करें और उसकी बुरी 


. आदतों से जो आपदायें उस पर आई हैं उनसे बचने की तरकीब 


उसे बतावे । उस पर दया आवेगी; उससे घुणा होगी; उसके पास 
बैठने या उससे बात चीत करने को जी न चाहेगा; परन्तु उस पर 
क्रोध न आवेगा और न उससे द्रोह करने ही को दिल गवाही देगा । 
उसे हम समाज का शत्रु न समझेंगे । अथोत्‌ समाज के शन्रुओं 
के साथ जैसा बतीव किया जाता है वैसा बतीव हम उसके साथ न 
करेंगे । और यदि उदार-भाव धारण करके हमने उसकी सहायता 


- नकी, या उसके हानि-छाभ का विचार न किया, तो भी निस 
. शस्ते वह जा रहा है उस रास्ते उसे चले जाने देंगे । हम (ते 
. तटस्थ रहेंगे । बस इतना ही करेंगे । इसके आगे हम और कुछ न 


करेंगे । हम उसके लिए यही सजा सब से कड़ी समझेंगे । परन्तु 


यदि उसी आदमी ने उन नियमों को भज्गञ. किया-उन कायदों को 
| । तोड़ा-नो समान की, या 'निन आदमियों से समाज बना है उनमें 
से किसीकी, रक्षा के लिए बने हैं तो बात बिलकुल ही दूसरी 
: तरह की हो जायगी; तो मामछा बहुत सज्जीन हो जायगा । इस 
: दशा में उसके दुराचार, उसके दुष्कृत्य, उसके बुरे बतोव का फल. 





उसको नहीं किन्तु औरों को भोग करना पड़ेस । इससे जिन व्योगों. 


चौथा अध्याय । २२६. 


के मेल से समान बना है उन सबका रक्षक हेने के कारण समान 
की उससे बदछ्य लेना पडेगा, और उस दण्ड को यथेष्ट कड़ा क- 
रे के लिए होशियार भी होना पड़ेगा । इस दशा में उस आदमी: 
को हमारे, अथीत्‌ समाज के, इनलास में अपराधी की तरह हाजिर 
होना पडेगा । उस समय हमारा सिर्फ इतना ही कर्तव्य न होगा कि. 
हम उसके अपराध का विचार करके अपना फैसला सुना दें। नहीं, 
अपने फैसले के अनुसार, चाहे निस तरह से हो, उसे देड देना 
भी हमारा कर्तव्य होगा । परन्तु यदि उसके दुष्कृत्य या बुरे 
बतीव का सम्बन्ध सिर्फ उसीसे है तो उसे किसी तरह की तक- 
लीफ पहुँचाना--उसे किप्ती तरह का दंड देना--हमारा | 
नहीं । हां यदि हमने अपने निज के काम में किसी ऐसी स्वतंत्रता ” 
का उपयोग किया, निसे उपयोग में छाने का उसे भी हमारा हीसा 
हक है, और यदि ऐसा करने से सहज ही उसकी कुछ हानि हो- 
गई तो उपाय नहीं । इसमें हमारा क्या दोष ! 
आदमी के आत्म-सम्बन्धीय बतोव और सामाजिक बतीव में जो # 

फरक मैंने यहां पर दिखलाया उसे बहुत लोग न मानेंगे । वे यह 
सवाल करेंगे कि जिन आदमियों से समाज बना है उसमें से एक 
आदमी के बर्ताव का कोई हिस्सा दूसरे आदमियों से सम्बन्ध-हीन 
हो कैसे सकता है ? अथीत्‌ यह सम्भव नहीं कि एक ही समाज 
के एक आदमी का बतोव उसी समाज के और आदमियों से कुछ 
भी सम्बन्ध न रक्लले | ऐसा एक भी आदमी नहीं नो दूसरों से 
बिलकुल ही अलग हो। यह कमी सम्भव नहीं कि कोई आदमी 
अपना बहुत सा नुकसान कर ले, या कोई ऐसा काम कर ड़ांके 





श३० हा 


जिसके कारण उसका रोज नुकसान होता रहे, और उससे उसके 
बहुत निकट के सम्बन्धियों की, और कभी कभी सम्बन्धियों के 
सिवा और लोगों की भी, कोई हानि न हों। यदि 
वह अपनी सम्पत्ति को बरबाद॒ कर देगा 
अत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रीति से जिन छोगों को उससे मद॒त 
मिलती रही होगी उनकी जरूर हानि होगी | इस तरह की 
हानि से समाज के निर्वाह के जो साधन हैं उनमें थोडी बहुत कमी 
जरूर आ जायगी। यदि वह अपनी शारीरिक अथवा मानसिक श- 
क्तियों को बिगाड़ देगा तो सिफ उन्हीं छोगों की हानि न होगी नि- 
नके सुख की थोड़ी भी सामग्री उसके ऊपर अवलंबित है, किन्तु 
अपने सजातियों के हित के लिए मामूली तौर पर उसके नो कर्तव्य 
हैं उनको करने के लिए भी वह अपने को नालायक बना छेगा | 
सम्भव है कि उसे अपने पाछून पोषण का बोझ दूसरे छोगों की 
उदारता या स्नेहशील्ता पर लादना पड़े-अथीत्‌ दूसरों का मिखारी 
बनना पड़े । यदि इस तरह की घटनायें बारबार होने लगेगी तो 
जनसमुदाय के सुख-संचय की इतनी हानि होगी नितनी आज कह 
होने वाले और किसी बुरे बतोव या अपराध से नहीं होती । यदि 
कोई आदमी अपने दुराचरण या मूखता से दूसरों को, प्रत्यक्ष रीति 
पर हाने न भी पहुंचावे तो भी उसका उदाहरण जरूर अनिष्टकार- 
क होगा । बहुत सम्भव है के उसके बुरे बतोव को देखकर और 
स्रेग भी वैसा ही बतोव करने रूगें। अतएवं, उसके खराब चाल-च- 
रून को देख कर या दूसरों से उसका बयान सुन कर, और होगों 
को नीतिश्रष्ट और कुमा्गंगामी होने से बचाने के हिए उसका जरूर 


चौथा अध्याय ! २३२१ 


प्रतिबन्ध करना चाहिए । अथीत्‌ अपना चाल-चलन सुधारने के लिए 
उसे जरूर मजबुर करना चाहिए । । 


बहुत लोग यह भी कहेंगे कि यदि बुरे चाल-चलन का फल 
र्सर्फ दुःशील, दुराचारी या विवेकहीन आदमी ही को भोगना पड़े तो 
क्या जो छोग अपना चाल-चलन खुद नहीं दुरुस्त कर सकते उनको 
समाज वैसे ही पडा रहने दें ! क्या समाज ऐसे आदमियों की रक्षा 
न करे ! बच्चों और नाबालिग आदमियों की रक्षा करना--उन्‍्हें 
बुरे कामों से बचाना--सब को कुंबूछ है। इसमें कोई विवाद नहीं । 
तो बाल्गि होकर भी जो छोग ख़द अपनी रक्षा नहीं कर सकते 
उनकी रक्षा करना--उन्हें सुमार्ग में लगाना-क्या समाज का काम 
नहीं ! जुवा खेलना, शराब पीना, व्यभिचार करना, निरुद्योगी बैठे 
रहना, शरीर और कपड़े-छतत मैे रखना इत्यादि दोष उन बहुत 
से दोषों ही की तरह सुख का नाश करने वाले और उन्नति में 
बाघा डालने वाले हैं निनकी कानून में मनाई है। तो, फिर, कानून 
के द्वारा ऐसी बातों के रोकने का यत् क्यों न किया जाय £ हां, 
इतना जरूर देख लेना होगा कि कानून से काम हेने में समान को 
फिसी तरह का असुभीता तो न होगा और अपेक्षित बातों का प्रति- 
बन्ध करने में कोई कठिनता तो न आवेगी, अर्थात्‌ सिफ काम कीं 
सुगमता और समाज के सुभीते का विचार करना पड़ेगा । कानून 
के द्वारा यदि ये बुरी बातें नहीं रोकी जा सकतीं तो क्या कानून 
की अनिवार्य कमी को पूरा करने के लिए समाज का यह काम 
नहीं ककि वह छोकमत के बल पर उनको बन्द करने का कोई अच्छा 





श्श्श स्वाधीनता-- 
प्रबन्ध करे, और जो छोग' इस तरह के दुराचार करें उनको 
सामाजिक सजा दे ? सांसारिक जीवनके सम्बन्ध में नये नये: और 
अद्भधत अद्भुत तजरुबे करने के यज्ञ में बाधा डालने, या व्यक्ति-- 
विशेष्ता का नियमन करने, अथीत्‌ उसकी उचित स्वाधीतना को 
कम करने, की बात यहां नहीं चछ सकती । क्योंकि जब से जगतू 
की उत्पत्ति हुई तब से आज तक जांच करने पर जो बातें बुरी 
सिद्ध हुई हैं सिंफ़ उन्हींको रोकने से हमारा मतरूब है । हम 
चाहते हैं कि सिफे उन्हीं बातें। का प्रतिबन्ध किया जाय जो आज 
तक के तजस्बे से बुरी सिद्ध हो चुकी हैं और जो एक भी आ- 
दमी-एक भी व्यक्ति-के लिए उपयोगी या उचित नहीं हैं | समय 
और तजरुबे की कोई हद नियत करके उसके आंगे किसी नीति 
या व्यवहार-ज्ञान से सम्बन्ध रखनेवाली बात को सिद्ध समझ लेना 
मुनासिब है । अथीत्‌ किसी विषय में एक नियमित समय बीत जाने 
पर, और एक नियमित तरह का तजरुबा होजाने पर, वह विषय 
ठीक मान लिया जा सकता है । जो प्रतिबन्ध हम चाहते हैं उसका 
उद्देश सिफ़ इतना ही है कि निस्त कगार के ऊपर से गिरकर हमारे 
पूर्वन चूर होगये उसी कगार से पुइ्त दर पुइ्त लोगों को गिरने 
से हम बचाव । 

इस बात को मैं अच्छी तरह मानता हूँ कि यदि कोई आदमी 
अपने बुरे बताव से अपना नुकसान करेगा तो उससे, हमददी के कारण, 
उसके निकट सम्बन्धियों का मी नुकसान होगा और समान का मी । 
पर सम्बन्धियों का नुकसान अधिक होगा और समाज का कम | उ« 





नको .जरूर बुरा लगेगा और उनके हित की हानि भी थोड़ी बहुक 
जरूर होगी। दूसरे आदमियों से सम्बन्ध रखनेवाली बहुत सी क्तें 
ऐसी होती हैं जिन को करना हर आदमी का कतेव्य है । वे संब 
के करने लायक होती हैं; ऐसी नहीं होतीं कि कोई उन्हें कर, के 
सकता हो । और वे छिपी भी नहीं होती; सब छोग उन्हे जानते हैं।' 
यदि ऐसी बातें में से कोई बात किप्ता आदमी ने न की ते उसकी 
न करना निञसे सम्बन्ध रखनेवाले बताव के भीतर नहीं आ सकता। 
'ठेसी बात का अन्तभीव आत्मविषयक बतीव में नहीं हो सकता ॥ 
वह उसेके बाहर निकह जाता है । अतएव इस तरह का बतोब; 
नीति की नजर से घृणा, निन्‍्दा या तिर॒स्‍्कार का जो अथ॑ होता है' 
उसका पात्र होनाता है। एक उदाहरण लछीनिए-कछ्पना कीनिए कि 
संयम से न रहने और फिजूरुखर्ची करने के कारण कोई आदमी 
अपना कर्ज नहीं दे सका; या अपने कुट्रम्ब के पालन-पोषण की 
जिम्मेंदाशि अपने ऊपर लेकर भी, रुपया न रहने के कारण उसकी 
बरवरिश अथवा उसकी शिक्षा का प्रबन्ध नहीं कर सका; तो उसकी 
* निर्त्सना या निन्‍दा करना और कभी कभी उसे देड भी देना बहुत 
मुनास्तिब होगा। परन्तु यह याद रखना चाहिए कि ऐसी दशा में उसे 
लो दूंड दिया जायगा वह संयम से न रहने और फिनृलखर्ची करने. के 
लिए न दिया जायगा; किन्तु महाननों का रुपया न देने और अपन 
कुटम्ब की परवरिश न करने के लिए दिया जायगा । अर्थात्‌ अपने | 
महाजन और कुटुम्ब के आदमियों के सम्बन्ध में उसका जो कक 
सा उसे पूरा न करने के लिए उसे सना मिलेगी । जो. रुपया उच्दे 
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| । | स्वाधीनता- 


अपने महाजरनों को देना और अपने कूटम्ब के काम में ढगाना था 
उसे यदि वह किसी और काम में ढगा देता और वह काम चाहे 
नितेना अच्छा क्‍यों न होता, तो भी उसका अपराध जरा भी कम 
न होता । उस दशा में भी वह जरूर दंड का पात्न होता। जा 
बानेव्यछ ने अपनी रंडी को रुपये देने के लिए अपने चचा को 
मार डाला; परन्तु यदि उसने यह निद्य काम कोई कारखाना खोलने 
या व्यापार करने के इरादे से किया होता, तो भी उसे फांसी ही 
मिलती । अकसर यह देखा जाता है के दुव्येसनों, अथोत्‌ बुरी 
आदतों, के कारण कोई कोई आदमी अपने कूटुम्बवारढ्ं को तकडीफ 
पहुचाते हैं। अतएव उनकी इस निर्देयता और कृतप्नता के हिये 
उनकी निन्दा और निरत्सना करना जरूर ही मुनास्तिब है। परन्तु 
निनके साथ ऐसे आदमी रहते हैं, या परस्पर सम्बन्ध के कारण. 
जिनका सुख ऐसे आदमियों पर अवरम्बित रहता है, उनको यदि 
ऐसों के कोई आदतें हानि पहुंचार्वे-फिर चाहे वे आदतें बुरी न 
भी हों-तो भी उन्हें वही दंड मिलना चाहिए । अर्थात्‌ इस कारण 
। भी उनकी निन्दा और निमभेत्सना होनी चाहिए | अपना काम करते * 
समय जो आदमी दसरों के हित और मनोविकारों की परवा नहीं 
करता उस की निन्दा समान को करनी ही चाहिए । परन्तु यदि 
औरों के हित और मनोविकारों की अपेक्षा भी अधिक महत्त्व के 
किसी कतेत्य का पालन उसे करना हो; अथवा, यदि औरों कीं 
(अपेक्षा अपने हित और मनोपिकारों की परवा करना उसको अधिक 
मुनासिब हो; ते बात ही दूंसरी है।इस दशा में वह निन्‍्दा का 
पात्र नहीं हो रुकता। पहली दशा में, मिस कारण से उसने 


चौथा अध्याय । श्श्ष 


दूसरों के हित कि तरफ ध्यान न दिया होगा उस कारण के लिए. 
भी उसकी निन्‍दा करना मुनाप्तिन न होगा। और, निजकी निन 
बातों की प्रेरणा से उसने इस तरह की गलती की होगी उनके 
लिए भी उसे निन्दा के रूप में दंड देना उचित न होगा। इसी 
तरह यदि कोई आदमी अपने निमके बतीव से अपनेको किसी ऐसे 
सार्वननिक काम करने के अयोम्य कर लेता है, निसे करना उसका 
धम्म है, तो वह समाज की दृष्टि में अपराधी, अतणव देंड पाने का 
पात्र, हो जाता है। शराब पीकर मत होने के लिए किसीको सजा 
देना मुनासिब नहीं | पर यदि पुलिस या फौज का कोई जवान 
शराब पीकर, सरकारी काम करते समय, मतवाला होजाय तो उसे 
जरूर सजा मिलनी चाहिए | सारांश यह कि निस॒काम से किसी 
: व्यक्ति या समाज की कोई निश्चित हानि होती है। या हानि होने: 
का निश्चित डर रहता है, वह काम व्यक्ति-विषयक स्वाधीनता की 
हद के बाहर चला जाता है और कानून या नीति की हद के भी- 
तर आजाता है। अथोत्‌ ऐसे काम का प्रतिबन्ध कानून या नीति के 
द्वारा होना चाहिए और उसके करनेवाले को कानून या नीति के: 
ही द्वारा सजा मिलनी चाहिए । 
परन्तु बहुत से काम ऐसे भी हैं मिनसे न तो कोई सार्वजनिक 
कर्तव्य बिगडता है और न, करनेवाले को छोडकर, औरों की: 
कोई प्रत्यक्ष हानि ही होती है। इस तरह के बर्ताव से--इस तरह 
के काम से--यदि भीतरही भीतर समाज की कोई हानि; अप्रत्यक्ष 
-शीति से, हो जाय तो समाज को चाहिए . कि हर आदमी को दी 
गई स्वाधीनता से होने वाले अधिक हित के विचार से वह उतनीं 








| स्वाधीनता-- 


हानि या तकलीफ बरदाइत करे । वयस्क, अथीत्‌ बालिग, आद- 
पग्रियों को अपनी रक्षा न करने के लिए----अपने आत्म-सम्बन्धी 
कर्तव्यों की तरफ नज़र न रखने के लिए---यदि दण्ड देने की 
| जरूरत ही आपड़े, तो, मेरी राय में, इस तरह का दण्ड उन्हींके 
। फायदे के लिए देना चाहिए । जिन बातों के करांने का हक समाज 
को नहीं है, अथवा जिन बातें। के कराने के विषय में समाज ने 
अपना हक नहीं जाहिर किया है, उनको करने के छाथक अपनेको 
न रखने के बहाने ऐसे आदमियों को सना देना मुनासिब नहीं । 
पर, सच पूछिए तो मुझे यह दलील है। कुब॒ल नहीं कि जो लोग 
मतलब भर के लिए ज्ञान नहीं रखंत उनको उचित शिक्षा देकर 
* व्यवहार-सम्बन्धी साधारण सज्ञान दशा को पहुँचाने के लिए समाज 
के पास कोई साधन ही नहीं हैं । अतएव समाज को तब तक 
ठहरना चाहिए जब तक किसी आदमी से कोई गलती न हो। 
और जब गलती नजर में आजाय तब गलती करनेवाले को नीति 
या कानून की दृष्टि से समान सजा दे । यह भी कोई दलील 
है ? स्वाधीनतापृवेक व्यवहार करने के योग्य उम्र होने के पहले 
मी सब आदमियों पर समाज की पूरी सत्ता रहती है। लड़कपन 
का सारा समय, और लडकपन और बाल्गि होने के बीच का भी 
सारा समय, समाज के हाथ में रहता है। फिर, समाज इस दर- 
मियान में क्योंन यह देख ले कि सब छोंग बडे होने पर 
उचित बतोव करने भर के लिए समझदार होंगे या नहीं १ वतेमाव 
समय के आदमी अगली पुर्तवार्ल्लं की शिक्षा के भी मालिक होते 
हैं और उनकी सब. स्थितियों, अथीत्‌ अवस्थाओं, के भी मालिक 





चौथां अध्याय. मा 


होते हैं । सदाचरणशीलता और बुद्धिमानी आदि गुणों में आज्न 
कल के आदमी खुद ही बहुत पीछ हैं । तब वे किस तरह अगली 
पुर्तवारलों को पूरे तौर पर सदाचारपरायण और बुद्धिमान बना 
सकेंगे ! फिर यह भी नहीं कि अगली पुद्त को सुशिक्षितः करने 
क लिए वे लोग जो उत्तम से उत्तम प्रयज करते हैं हमेशा 
सफल ही होते हों। कभी होते हैं, कभी नहीं होते । परन्तु एक 
बात निःसन्देह है । वह यह ककि आज कह जो समाज अपनी सत्ता 
चला रहा है वह अगली पुश्त को अपने ही बराबर, अथवा अपने 
से कुछ अधिक, अच्छी करने की शक्ति जरूर रखता है। नादान 
बच्चे आगे की बातों का विचार करके युक्तिपूण बरताव करने की 
शक्ति नहीं रखते । यदि समाज, जिन आदमियों से वह ४ 
है उन में से बहुतों को, अज्ञान बच्चों की तरह बढ़ 
दे, अथात्‌ शिक्षा के द्वारा उनके ज्ञान को बढ़ाने का यत्र 
करे, तो इसमें अपराध किसका है? खुद समाज ही का न? अतएव॥ 
इस दढुर्व्यवस्था का फल भी उसी को भोग करना पड़ेगा । छोगों 
को शिक्षा देंने के लिए. जितने साधनों की नरूरत रहती है वे 
सब समाज के हाथ में हैं। इतना ही नहीं, किन्तु जो छोग अपने. 
हिताहित का विचार खुद नहीं कर सकते उनके ऊपर हकूमत 
- करनेवाली रूढ, अथीत्‌ प्रचलित, बातों की सत्ता की डोरी मी: 





समाज ही के हाथ में रहती है। फिर जब कोई किसी तरह का... ४ 


दुराचार करता है. तब उसकी जान-ह न वाले उसे कित्दा,| 
मिर्व्सना, तिरस्कार या घिकार के रूप में जरूर दण्ड देंते हैं. | 
इस स्वामाविक या अनिवाये दण्ड से वह नहीं बच सकता.। यह 





जि स्वाधीनता- 


दुण्ड-दान भी, अपना काम अच्छी तरह करने में, समाज को मदद 
देता है। इतनी हुकूमत करने पर भी--इतनी सत्ता हाथ्थम रखने 
पर भी--यह कहना समाजका हरागेज् शोमा नहीं देता कि हमें 
आदमियों की उन खानगी बातों पर हुकूमत करने और अपने 
हुक्‍्मों की तामीढ कराने का भी अधिकार मिलना चाहिए निनके 
विषय में, न्याय और नीते के सब तत्त्वों की दृष्टि से, आखिरी निश्चय 
करना सिर्फ उन्हींके हाथ में होना मुनासिब है जिनको उन बातों 
का फल मोगना पड़ता है। आदमियों के आचरण को उन्नत करने 
के और अनेक अच्छे अच्छे साधने के रहते भी जो छोग बुरे 
साधनें से काम लेना चाहते हैं वे अच्छे साधनें। की उपयोगिता में 
भी सन्देह पैदा कर देंते हैं | इससे बहुत हानि होती है और काम 
४में बाधा आती है। जिन छोगों को समाज बलपू्वक चतुर और सं- 
' 'यमशीछ बनाने की कोशिश करेगा उनमे से यदि कोई स्वाधीन 
और उद्धत स्वभाव के होंगे तो वे समान के इस अधिकार की 
घुरी को अपने कन्धे से दूर फेक देने के इरादे से जरूर दंगा फसाद 
करेंगे। वे लोग इस बात को तो कुबूछ करेंगे कि यदि वे दूसरों के 
कामकाज में दस्तंदाजी करके उन्हें हानि पहुँचाँवे तो उनका प्रतिब- 
नव होना मुनासिब हैं; पर इस बात को वे कभी न कुबूल करेंगे कि 
अपने निजके कार्मों में मी अपनेको हानि पहुंचाने का उन्हें अधिकार 
नहीं है । अतएव यदि उनके निनके काम-काज में कोई दस्तंदाज़ी 
' करेगा तो वे उस पर हमला करेंगे और जो वह कुछ कराना चाहेगा उ- 
सका वे ठीक उल्टा करेंगे-सो भी बड़े आडम्बर के साथ, चुपचाप नहीं। 
इस तरह का व्यवहार करना वे छोग तेजस्विता और बहादुरी का लक्षण स- 
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मप्तेगे । निस समय इंम्लैंग्ड की राजसत्ता औडिवर # क्रामवेल के हॉष 
में थी उस समय प्यूरिटन सम्प्रदाय वार्ले ने पम्मोन्ध आदमियों की तरह 
नैतिक बातों में बहुत ही अधिक अनुदारता दिखाई । पर जब काम- 
बेल के बाद दूसरा चार्ड्स इंग्हैण्ड का राजा हुआ तब लोगों ने बहु- 
त ही बुरा, अर्थात्‌ अशिष्टता का, बतीव करना झरू किया । दुरा- 
चारी और विषयी आदमियों के उदाहरण से समाज की रक्षा करना 
बहुत जरूरी बात है। जो छोग यह कहते हैं वे बहुत सच कहंते 
हैं। बुरे उदाहरण का फल हमेशा बुरा होता है, और दूप्तरोंको 
हानि पहुँचाने वालों को यदि सज़ा न मिले तो उनके उदाहरण का 
कल और भी बुरा होता है। पर, इस समय जिस तरह के बतोब 
की बात मैं कह रहा हूँ उसके विषय में यह कल्पना करली गई है 
कि उससे दूसरों की हानि न होकर खुद उस बताव के करनेवाले 
ही की विशेष हानि होती है। अतएव इस तरह के उदाहरण से 


कप 





# क्रामवेल इंग्लैण्ड में पारलियामेण्ट का एक सभासद्‌ था। वह प्युरिटन सम्पन 
द्वाय का था । सादापन उसे बहुत पसन्द था । उस समय वहां का राजा पहला 
चारूस था । उसका अन्याय लोगों को असह्य हो गया । इससे पारलियामेण्ट 
“के सभासद बिगड़ खड़े हुए । विद्रोह हुआ | विद्रोह में क्रामवेल ने बड़ी बहादुरी 
वंदेखाई । उसकी बहुत प्रसिद्धी हुई । कई लड़ाइयां हुई । राजा हारा। १६४% 
ई० में उसे फांसी हुई। तब इंग्लैण्ड में लोक-सत्ताक राय स्थापित हुआ और 
कुछ दिलों में क्रामबेल को रक्षक ( 70०८0" ) की पदवी मिली । उस्रके 
समय में नाच, तमाशा और गाना-बजाना सब प्रायः बन्द वा । पर उसके बाद 
जब दूसरा चारुस गद्दी पर बैठा तब सब बातें बदल गई । जे| बातें मना थीं दे 
होने लगीं और दुराचार की सीमा बेहद बढ़ गई । १६५८ में ऋामवेल का अन्त 
हुंआ । 
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स्तरों को हानि की अपेक्षा ल्वभ होने ही की अधिक सम्भावना 
:रहती है | यह. बात सहन ही ध्यान में आने छायक है। में नहीं 
नानता कि क्यों छोग इस बात को बिलकुल उल्य समझते हैं? 
क्योंकि जब किसी आदमी के बुरे बतांव का उदाहरण आऔरों को 
देखने को मिलता है तब उस बतीव के दुःखकारक और नीच परि- 
शाम भी उन्हें देखने को मिलते हैं। और, इस तरह के बर्ताव की 
यदि समाज ने उचित निन्‍्दा की तो इसके बुरे परिणाम ज़रूर ही 
स्तोगों की नजर में आते हैं । इसलिए, मेरी समझ में यह बात नहीं 
आती कि निन बर्तावों को लोग ख़द बताव करनेवाले के लिए हानिकर 
समझते हैं । उन्हें वे दूसरों के लिए किस तरह अपायकारक जत- 
'छाते हैं ? यदि उन्हें बतीव करनेवाले की हानि पर विश्वास है तो 
उन्हें दूसरों की हानि की सम्भावना अपने दिल से दूर कर देंनी 
किसी के 'निजके काम में दस्तंदाजी करना समाज को उचित 
नहीं । इस बात को पिद्ध करने के 'लिए सब से मज़बूत दलील 
यह है ककि निसका जो काम है वही उसे अच्छी तरह कर सकता 
है । यदि दूसरा आदमी उस में दखल देता है तो उसका दखल 
: द्वेमा उच्तीस बिस्वे बेजा होता है। सामानिक नीति के विषय में,. 
अयात्‌ उन बातों के विषय में जो दूसरों से सम्बन्ध रखती हें, बहु- 
मत से निश्चित की गई समाज की राय जो दो एक दफे गृरूत 
होती है तो दस पांच दफे सही भी होती है । क्‍योंकि ऐसी दशा 
हें समान को सफ अपने ही फायदे का ख़याल रहता है| 








अर्थात्‌ उसको सिर्फ़ इस बात पर ध्यान देना पड़ता है कि यदि 
अमुक बतौव करने की स्वतंत्रता लोगों को मिछ जायगी तो उससे 
समाज की हानि होगी या छझाम । परन्तु आत्म-विषयक बातों में; 
अथीत्‌ उन बातों के विषय में मिनका सम्बन्ध दूसरों से नहीं है, 
यंदि समान, बहुमत के बल पर, दस्तंदाजी करेगा तो उससे - भूल 
होने की उतनी ही सम्भावना है नितनी न होने की है । क्योंकि, इस 
दशा में, दूसरों के लिए कौन बात अच्छी है और कौन बुरी है, 
इस पर कुछ आदमियों की जो राय होंगी वही समाज की राय सम- 
झी जायगी । समाज की राय का अधिक से अधिक इतना ही अर्थ 
हो सकेगा । परन्तु बहुत दफे समान की राय का इतना भी अधे 
नहीं होता । क्योंकि सब छोग जिसके बर्ताव की निन्‍्दा करते हैं 
उसके सुख और सुभीते की वे बिलकुल ही परवा नहीं करते । परवा 
वे सिर्फ अपनी करते हैं। वे पिफ इस बात को देखते हैं कि 
अमुक तरह का बर्ताव हमको पसन्द है या नहीं; या उससे हमारा 
फायदा है या नुकृस्तान । बहुत से आदमी यह समझते हैं कि और 
झोगों के जो बर्ताव उनको पसन्द नहीं हैं उनसे उनकी जरूर 
हानि होगी । अतएव यदि कोई उस तरह का. बताव करता है तो 
वे, यह समझकर कि इसने हमारे मनोविकारों को चोट पहुँचाई, 
बेतरह बिगड खड़े होते हैं। एक पम्मान्‍्ध आदमी से किसीने पूछा 
कि क्यों तने दूसरों के घर््म-सम्बन्धी मनोविकारों की निन्‍्दा करके 
उनके दिलको दुखाया ! इसे सुनकर उसने कहा के इन लोगों ने 
जऊपने गर्हित धर्म्म और पूजन-पाठ से मेरे दिल को दुखाया- इसी 
हिए मैंने ऐसा किया । यही दशा उन छोगों की है जो भिन्न मनो- 
१६ 
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विकार रखने वाले को नहीं देख सकते । पर इन लेमगों के ध्यान 
में यह बात नहीं आती कि निमर्की राय के विषय में किसीके नो 
मनोविकार होते हैं उनमें, और उस राय को बुरा सकझनेवाले के 
मनोविकारों में मरा भी समता नहीं है। दोनों मे आकाश-पाताल 
का अन्तर है । रुपये की थ्रेली उठा लेजाने की इच्छा रखनेवाले 
चोर के, और उसे बड़ी होशियारी से सन्दूक के भीतर रख छोडने 
की इच्छा रखनेवाले उसके मालिक के, मनोविकारों में नितनी सम- 
ता होती है उतनी ही समता इस तरह के मनोविकारों में भी होती 
है | जैसे लोग अपने रुपये पेसे की यैछी, या अपनी राय, को 
कीमती समझते हैं वैसे ही वे अपनी रुचि को भी कीमती समझते हैं। 
जिस तरह उन्हें अपनी थैली या राय की परवा रहती है उसी 
तरह उन्हें अपनी रुचि की भी परवा रहती है। यहां पर शायद 
कोई यह कहे कि निम से सम्बन्ध रखनेवाली निने बातों के अच्छे 
या बुरे होने का निश्चय नहीं हुआ है उन्हें करने के लिए समाज 
यदि हर आदमी को स्वतंत्रता देंदे, और मो बतांव या जो आचरण 
सब लोगों के तनरुबे से बुरे साबित हैं उन्हें करने से यदि वह 
मना कर दे, तो हानि क्‍या है ? पर इस, तरह के नमृनेदार उत्तम 
समाज की कल्पना:करना जितना सहन है उतना उसे ढूंढ निकालना 
या बना लेना सहन नहीं है। आज तक क्या किसीने इस तरह 
का कोई समाज देखा है जिसने सामाजिक-नियम-सम्बन्धी अपने 
अधिकार का पूर्वोक्त रीति से प्रतिबन्ध किया हो ! यह जाने दीनि- 
ए, सब स्वोगों के तमरुबे की परवा करनेवाले समाज का ही क्‍या 
कहीं पता है ! समाज सब लोगों के तनरुबे की परवा करता कब 
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है ? आदर्मियों के निन के. काम-कानः में दस्तंदाजी करते समय 
समाज को माछ्म होता है कि उसके निरुद्ध बतोव करना या मैस्र 
आचरंण उसे पसन्द नहीं है वैसा आचरण करना, मानो घोर पात्र 
है। इसके सिवा और कोई विचार समान के मन में नहीं आता ॥ 
नितने तत्त्वज्ञानी और नितने नीति-शाखत्र के उपदेशक हैं उनमें से 
सैकड़ा नब्बे हेर-फेर कर यहीं बात कहते हैं | इस मत को उन्हों 
ने तत्त्विद्या और पम्मेशात्र की आज्ञा के नाम से सब होगें के 
सामने रक्‍्खा है। उनके उपदेश देने की रीति विक्षण है। यदि 
उनसे कोई पूछता है कि आप:अमुक बात को क्यों अच्छा समझते 
हैं, तो उसका जबाब वे यह देते हैं कि हम उसे इस लिए अच्छा 
समझते हैं क्योंकि वह अच्छी है, अथवा वह हमें अच्छी माठम 
होती है। ऐसे छोग हमसे कहते हैं कि आचरण:सम्बन्धी नियमों 
को, जो तुम्हारे भी काम के हों और दूसरोंके भी, तुम अपने ही 
मन से ढूंढ निकाले; उनका पता तुम अपने ही अन्तश्करण के भीतर 
छुगावो । इस तरह के उपदेशों के अनुप्तार नो भलली या बुरी बाते 
समाज को पसन्द आती हैं; उन्हींको वह, बहुमत के आधार पर, 
दुनिया भर के ऊपर लादता है ।इसके सिवा वह बेचारा और कर ही 
क्या सकता है! 

इस अनिष्ट को करपना न समझ्लैए । यह न समझेए कि यह 
“हानिकारक रीति कहने ही भर को है । कोई शायद मुश्त से यह 
उम्मेद करे कि मैं उदाहरणपृवंक इस बात को सिद्ध करूं कि 
आज कल भी इस देश में समान ने अपनी ही पसन्द के 
'नैतिक नियम बनाये हैं | शायद लोग कहें कि पुराने जमाने में कह 
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बात होती रही होगी; पर अब नहीं होती । और यदि आप समझते 
हैं [कि अब भी होती है तो उदाहरण दीजिए । इसका जबाब यह 
है ककि इस समय नीति के नो नियम जारी हैं उनके दोष दिखल्ाने 
के इरादे से में यह लेख नहीं लिख रहा हूं। वह बहुत बडा विषय: 
है | इस लेख के बीच, उदाहरण के रूप में, उसका विचार नहीं हो 
सकता । पर उदाहरणों की जरूरत है। इसमें कोई सन्देह नहीं । 
क्योंके उदाहरण देने से छोगों को यह बात अच्छी तरह मालम हो 
जायगी कि जिस नियम को 'सैद्ध करने के लिए मैं इतना बखेडा 
कर रहा हू वह बहुत बडे व्यावहारिक महत्त्व का है। वह कालप- 
निक नहीं है। यह नहीं कि लोगों को कश्पित बुराइयों से बचाने 
के बहाने में झूठ मूठ पाखंड रच रहा हूँ । जिन बातों में अपनी 
इच्छा के अनुसार बताव करने के [लिए हर अदमी को बिना किसी 
विवाद के स्वाधीनता मिलनी चाहिए उन बातों को भी नीतिरूपी 
पालिस की दह.के भीतर कर देने की तरफ आज कल लोगों की 
भ्वात्ते बहुत ही अधिक बढ़ रही है । यह बात, एक नहीं, अनेक 
उदाहरण देकर साबित की जा सकती है। 

अच्छा, पहला उदाहरण लीजिए । ।निन ल्ेगों के धार्मिक विचार 
दूसरी तरह के हैं, अथांत्‌ जो परधर्म्मी हैं, वे और लेगों से घृणा 
करते हैं । क्‍यों ः इस लिए के और लोग उनके ऐसे धा/म्मिक व्यव- 
हार, विशेष करके उनके आहार-विहार से सम्बन्ध रखनेवाले नियमों 
का पालन, नहीं करते । बस, इसी कारण वे ओरों से द्वेष करते हैं। 
एक छोटा सा दृष्टांत सुनिए । क्रिश्चियन छोग सुअर का मांस खाते 
हैं; पर मुसलमान सुअर का मास खाना बहुत ही बुरा समझते हैं। 


चौयो अध्योय । 3.8 


अतंएव, इस कारण, मुसलमान लोग क्रिश्वियनों से मितंना ठ्ेष केंरंते 
हैं उतनों उनके और किसी धार्मिक मत यो आचार-विचारे के 
कारण नहीं करते । सुअर खांकर भृंख शान्त करने की रीति परे 
मुसलमानों को जितनी घृणा है उतनी घृणा क्रिश्वियनं लोगों कौ 
और किसी बात पर नहीं है। सुअर खाना मुसलमानों के धर्म्म के 
बिरुद्ध है। परन्तु यह बात साफ साफ़ समझ में नहीं आती कि 
सुअर खाना धम्म-विरुद्ध होने ही के कारण मुसलमानों को उससे 
इस तरह की और इतनी घृणा क्यों होनी चाहिए ? शराब पीना 
भी मुलल्मानों के धर्म्म के विरुद्ध है। पम्मे की दृष्टि से वह मी 
निषिद्ध है। शराब पीना मुसलमान पाप जरूर समझते हैं, पर 
किसीको उसे पीते देख उन्हें ध्रणा नहीं होती । सुअर एक मैल 
जानवर है । उससे मुसलमानों को जो घृणा होती है वह एक विशेष 
प्रकार की है। वह स्वाभाविक सी हो गई है वह उसके मैलेपन के 
कारण आप ही आप पैदा हो गई है। जब किसी चीज के मैलेपन 
की बात मन में अच्छी तरह जम जाती है तब उससे उन लोगों 
को भी घृणा होती है निनक्रो और बातों में सफाई का बहुत कम 
खयाल रहता है। हिन्दुओं में छुवाछृत का जो इतना अधिक विचार 
है वह इस बात का याद रखने छायक उदाहरण है। अच्छा, अब; 
मान ढीजिए कि किसी देश में मुसलमान अधिक हैं और उन्हेंने 
बहुमत के जोर पर यह नियम कर दिया कि कोई आदमी सुअर 
का मांस न खाय | मुसलूमानी देशों के लिए यह कोई नई बात 
नहीं | तो समांज के मतं की प्रबल्लता का ऐसा नेतिक उपयोग कया 
उचित होगा! और, यंदिं, न उचित होगा तो क्यों न होगा ! सुर 





श्छ६ स्वाधीनता-- 


खाना सचमुच ही घुणित काम है । फिर, मुसलमानों को इस बात पर 
विश्वास हैक ईंधर की आज्ञा उसे न खाने की है । उच्नसे खुद 
इंधर को मी घुणा है। फिर, इस तरह के निषेध का यह 
भी अर्थ नहीं हो सकता कि छोगों के धर्म्म-वेषयक विश्वार्सों 
पर आघात हुआ--उनमें दस्तंदानी हुई-उनके लिए छोग 
सताये गये । अतएव इस तरह का निषेध करनेवाले को 
निंदा या निमेर्स्सना के रूप में सजा भी नहीं दी जा 
सकती । जब पहले पहल इस निषेध का प्रारम्भ हुआ होगा तब 
शायद धर्म्म के ही कारण हुआ होगा । पर इस निषेध के सम्ब- 
म्घ में यह नहीं कहा जा सकता कि इसके कारण लेगों के धम्म में 
न्यर्थ दस्तंदाजी हुईं, या लोग व्यर्थ सताये गये; क्योंकि यह बात 
किसी के धर्म्म में नहीं लिखी [कि सुअर का मास खाना कोई धार्मिमि- 
क काम है। अतएव इस प्रकार के निषेध की निंदा करने या 
उसकी आवश्यकता बतलाने का सब से प्रबल आधार पिर्फ यह है 
कि समाज को लोगों की निज की बातों और रुचि या अखुचि में 
हाथ डालने का बिलकुल अधिकार नहीं । 

अच्छा, अब दूसरा उदाहरण लीनिए । यह इस देश के बहुत 
पास का है। स्पेन में अधिक हिस्सा ऐसे ही छोगों का है नो यह 
समझते हैं कि रोमन कैथलिक सम्प्रदाय में कहे गये तरीके को छो- 
ड कर और किसी तरीके से ईश्वर की पूजा करना घोर पाप है । 
यही नहीं, वे यह भी समझते हैं कि ईश्वर को क्रोध भी आता है और 
बहुत अधिक क्रोध आता है। इससे स्पेन की हद के भीतर किसी 
और तरह से ईश्वर की आराधना करना कानून के खिलाफ है । 





चौथा अध्याय | २४७ 


योरप के दक्षिण में यदि कोई धम्मोपदेशक, अथांत्‌ पादरी, विवाह 
कर लेता है तो लोग उसे बेघर््म अथवा पघम्मभ्रष्ट ही नहीं समझते; 
वे उसे कामुक, निल्ंज्ज, बीमत्स और घृणित भी समझते हैं। सचे 
दिर से इस तरह के मनोविकारों को जाहिर करने, और दूसरें सम्प्र- 
दायवार्त्ने को भी अपना ही सा बनाने के लिए रोमन कैथलिक 
रोग जो इतनी खटपट करते हैं उसे देख कर प्राटस्टण्ट लोगों को 
क्या माठ्म होता है। पर जिन बातों से दूसरों का बिलकुल ही 
सम्बन्ध नहीं है उनमें दस्तन्दाजी करके यदि लोग एक दूसरे की 
स्वतंत्रता को छीन लेना या उसमें बाधा डालना, उचित समझेंगे 
तो जो उदाहरण मैंने यहां पर दिये उनको किस नियम या किस 
तत्त्व के आधार पर अनुचित, असंगत या युक्ति-हीन साबित करेंगे? 
अथवा निस बात को लोग, ईश्वर और आदमी दोनों की दृष्टि में, 
कलछू समझते हैं उसे यदि वे रोकने की चेष्टा करें तो किस तरह 
वे दोषी ठहराये जा सकेंगे ? ये बातें जिन लेगों को धर्म्म-विरुद्ध 
मालूम होती हैं उन छोगों के पक्ष में अपनी समझके अनुसार इनको 
रोकने के जितने सबल कारण हैं, उतने सबल कारण और किसी 
आत्म-सम्बन्धी दुराचार को रोकेने के पक्ष में नहीं दिये जा सकते । 
सामानिक और धार्म्मक बातों में नो छोग दूसरों को बिना कारण 
सताते हैं उनकी दलींलें सुनने कायक हैं। वे कहते हैं कि “हम 
नो कुछ कहते हैं वह सच है; इस लिए दूसरों को सताना हमें मु- 
नासिब है। पर दूसरे जो कुछ कहते हैं वह झूठ है; इस लिए हम- 
को सताना उन्हें मुनासिब नहीं” । बेफ़ायदा उपद्रव करनेवाढों की 
इन विलक्षण दलीलों को--उनके इस अद्भुत तकशाल को--पस- 





श्फट स्वोरधीमैंता+-+ 


न्द करने में नो लोग ख़श न हो उनको चाहिए कि निस नियम 
के प्रयोग को वे अपने लिए महा अन्यायकारक समझते हैं उसी 
नियम के प्रयोग को दूसरों के लिए उचित और म्यायसंगत कुंबंल 
करने. में वें जगा आगा पीछा सोच हें । 

जो उदाहरण मैंने ऊपर दिये उनको छोग शायद मंजर न करेंगे। 
वे शायद कहेंगे कि हम छोगों अर्थात्‌ अंगरेजों के समान की 
स्थिति ऐसी नहीं है कि इस तरह की बातें यहां हो सकें | यहाँ 
बहुमत के जोर पर समाज मांस खाने या न॑ खाने के विषय में 
बहुधा कोई प्रतिबंध न करेगा; चाहे जो जैसा भजन-पूजन करे उ- 
समें समान हाथ न डालेगा; और अपनी अपनी इच्छा या धम्मप्र- 
वृत्ति के अनुसार विवाह करने या न करने के विषय में समाज कोई 
नियम न बनावेगा । यह आक्षेप सयोक्तिक नहीं है। इसे में नहीं 
मोन सकता । पर मैं एक और उदाहरण देना चाहता हूँ। इस 
उदाहरण में आदमियों की स्वाधीनता में मिस तरह की दस्तंदानी 
की गई है उस तरह की दस्तंदानी होने का अब भी डर है। नि- 
अ्रयपुर्वक कोई यह नहीं कह सकता कि वैसी दस्तंदाजी अब कमी 
न होगी । क्रामवेल के समय में प्रमासत्तात्मक राज्य स्थापित होनि 
पर प्युरिटन छोगों का जैसा दौरदौरा ग्रेटत्रिटन में था वैसा ही, इस 
समय, अमेरिका के न्यू इंग्लैण्ड मामक सूबे में है। जहां जहां इन 
ख्तोगों की प्रभुता हुई है। वहां वहां इन्होंने सारे सामानिक और 
बहुत कंरके खानगी दिलिबहलाव के काम बन्द करने का यंत्र 
किया है | इंसेम इन्हें बहुत कुछ कामयाबी भी हुई । खेल, तमाशे, 
मेरे, नाटंके, गानों, और ,बजाना इत्यादि इन झोगी की दृष्टि में 


चौया जध्याय । २४८ 


बहुत निषिद्ध काम हैं । इस देश में इस समय भी बहुत से -आ 
देमी ऐसे हैं जो इन बातों को बिलकु ही नहीं पसंद करते । मीति 
और धर्म के विचार से वे इन्हें बहुत बुरा समझते हैं । ऐसे आ+ 
दूमी विशेष करके मझले दरन के आदमियों में से हैं। और, इसी 
दरने के आदमी, इस समय, इस देश की सामानिक और राजनैतिक 
बातों के सूत्र को अपने हाथ में लिये हैं। इस समय यहां इन्हींकी 
प्रबहता है । अतएव यह बात असम्भव नहीं कि किसी दिन इसी 
तरह के आदमियों की संख्या पार्लिमेण्ट में बढ़ जाय । ऐसा होने- 
से बिकट धम्मीमिमानी कालविनिस्ट # और मेथाडिस्ट + छोगों के 
धार्मिक और नैतिक मतों के अनुप्तार यदि ऐसे कानून बनाये जाय 
कि किस तरह के खेल, तमाशे और नाटक इत्यादि छोग करें और 
किस तरह के न करें तो और लोगों को यह बात कहाँ तक पस्न्द्‌ 
होगी ! बिना अनुमति के दूसरों की खानगी बातें। में दस्तंदाज्ी 
करनेवाले इन पवित्र पुरुषों से, इस दशा में, क्या छोग यह साफ 


साफ न कह देंगे कि आप अपना अपना काम देखिए, आपको , 


हमारी निज की बातें में दखल देने का कोई अधिकार नहीं ! निस 
समाज या जिस गवनेमेण्ट--अथीत्‌ राजसत्ता--का यह मत है 





# कालबिन का जिक्र एक जगह पहले आचुका है । जो लोग उसके प्न्थ 
के अनुयायी हैं वे कालविनिस्ट. कहलाते हैं । ह 

+ भेथाडिस्ट भी एक पन्‍थ का नाम है । अठारदहवें शतक के आरम्भ में इं> 
सकी स्थापना हुई । वेस्ले नाम के दो भाई थे । उन्हींने इस पन्‍्य को चलाया । 
उनका यह मत था कि आदमी को अपने आचरण का मेथड ( तराका ) धम्मों- 
झुकूल रखना चाहिये । इसी मेथड ( (०६४०१ ) शब्द के कारण इसे पन्‍य की 
जाम॑ मेथाडित्ट ( (6४४०8 ) हुआ । के. जी कहर 


२७५० स्वाधीनता- 


पक निप्त तरह के दिख्बहलाव के काम उसको बुरे छगें उस तरह 
के कोई न करे, उसे ऐसा ही जबाब देना चाहिए। पर इस तरह 
के अनुचित और अन्याय-पूर्ण नियम यदि एक बार कुब॒ल कर छिये 
जायेंगे, तो किसी प्रवछ पक्ष या किसी और ही सत्ताधारी की राय 
के अनुसार ऐसे नियमों का दुरुपयोग होने पर छोगों को उसके 
खिल्मफ कुछ कहने को बहुत कम जगह रहेगी । योग्य रीति से 
वे उसका प्रतिवाद न कर सकेंगे--वे उसके प्रतिकूल युक्ति पूर्ण 
आक्षेप न छा सकेंगे । किसी नियम को कुबछ करके उसके प्रयो- 
ग---उसकी योजना--के प्रतिकूल कोई कुछ नहीं कह सकता; 
और यदि कहे भी तो उसकी बात पर छोग ध्यान नहीं देते । ऐसे 
भी धर्म्म हैं मिनको हम छोगों ने क्षीण समझ लिया था-अथीत 
निनके विषय में हमारा यह ख़याल था कि थोड़े ही समय में वें 
बिल्कुल नष्ट हो जायेंगे । पर ऐसे धम्मों में कई धर्म्म: नष्ट तो हुए 
नहीं, उल्य जोर पकड़ गये हैं । इस बात के उदाहरण मौजूद 
हैं। न्यू इंग्हैण्ड की तरफ देखिए । वहां जाकर पहले पहल नो 
लोग रहे उनके; धार्मिक विचारों के अनुसार, अर्थात्‌ उनका जो 
पन्‍य है उसीका ऐसा, यदि कोई पन्थ हमारे देश में फिर उठ 
खड़ा हो तो किश्वियनों के प्रजासत्तात्मक राज्य के विषय में न्यू- 
इंन्लेण्ड वाले के जो विचार हैं उनको कुबल करने के लिए हम 
छोगों को तैयार रहना होगा । 

उदाहरण के तौर पर एक और कल्पना कीमिए । यह कर्पना 
पहली कर्पना की अपेक्षा अधिक सम्भवनीय है । अर्थात्‌ इस दू- 
सरी कल्पना के सच होने की सम्भावगा अधिक है । आन कछ 


श् हम फ्सर-8 शरिटरि आप अनशन, लक बहुत 7.» 2.7 हक अब कमर लि ह '् 


चौथा अध्याय | श्षह 


लेगों का यह खयाल दिनों दिन जोर पकड़ता नाता है कि समाझः 
की रचना या बनावट सब लोगों की सम्मति से होनी चाहिए +. 
मतलब यह कि समाज छोकसम्मत हो; फिर चाहे उसके साथ राज्यः 
व्यवस्था छोकसम्मत हो चाहे न हो । जहां पर यह बात पूरे तौर 
पर पाई जाती है ऐसा देश अमेरिका है । वहां राज्यव्यवस्था भी 
लोकसम्मत है और समाज भी लोकसम्मत है । झ्ोग विश्वासप्वेक - 
कहते हैं [कि यदि वहां कोई बहुत अधिक अमीरी ठाठ से रहता. 
है-यहां तक अधिक कि कोई उसकी बराबरी न कर सके--को 
लोगों को बहुत बुरा लगता है और वे उसे उस हाढूत में देखना. 
बरदाइत नहीं कर सकते । उन लोगों के इस तरह के मनोविकारों 
का असर वैसा ही होता है जैसा कि खर्च के विषय में बने हुए. 
किसी कानून का असर होता हो । कहीं कहीं तो यहां तक नौबत पहुँची 
है कि निन छोगों की आमद बहुत अधिक है, अर्थात्‌ जो बहुत बड़े अमीर 
आदमी हैं, वे इस मुशकिल में पडे हैं के किस तरह वे अपने रुपये को 
खर्च करें निसमें रुपया भी अच्छे काम में ढगे और छोग नाखुश भी 
न हों । इस वर्णन में---इस बात में-अतिशयोक्ति हो सकती है। इस 
में सन्देह नहीं कि लोगों ने बात को बहुत बढ़ा दिया है; परन्तु जहां: 
सभी बातों को छोकसम्मत करने की तरफ छोगों की प्रवृत्ति बेतरह 
बढ रही है; जहां लोग यह चाहते हैं कि सब तरह के अधिकार ल्ोः 
कसम्मति पर ही अवरम्बित रहें;जहां यह करुपना दिनोंदिन बढ़ती 
जाती है कि हर आदमी को; ख़द उसकी भी आमदनी के खर्च करने 
का तरीका बतरमना समाज का काम है-वहां इस तरह की बारें 
का होना सम्भव और समझ में आने लायक ही नहीं; किन्तु बहुढ़ 








ड्भ्र स्वाधीनता-- 

अच्छी तरह होने लायक है। योरप में कोई दो सौ वर्ष से एक नया 
प्रन्य निकला है । इस पन्‍्य के अनुयायियों का नांम सोशियाहिस्ट 
है। इनका सिद्धान्त यह है कि संसार में नो कुछ है उस पर सब॑ 
का बराबर हक है।ये छोग अमीर, गरीब और राजा,प्रमा संबको ऐक 
सा कर देना चाहते हैं | इन लोगों के पन्‍्य की दिनोंदिन 
बढ़ती हो रही है। यादे वह इसी तरह होती रही तो, कुछ दिन बाद, 
बहुत आदमियों की नमर में, कुछ थोड़े से रुपये की अपेक्षा अधिक 
_भनवानं होना या हाथ से कमाकर प्राप्त की हुईं सम्पत्ति के सिवा 
और किस्ती तरह की सम्पत्ति का उपभोग करना, बहुत बड़े कलकू या 
अपयश की बात होगी । हाथ से काम करनेवाले आदमियों में इस 
तरह के ख़याढात अभी से ख़ब फैल रहे हैं; और जो छोग कारीगर 
हैं, अथीत्‌ जो इन्हीं का ऐसा व्यवसाय करते हैं, उन पर ऐसे खया- 
रात ने जुल्म भी करना शुरू कर दिया है । यह बात स॒ब को: 
माल्म है कि सब तरह के व्यवसायों में अधिक हिस्सा ऐसे ही 
कारीगरों, अथोत्‌ हाथ से काम करनेवाल्ों, का है जो अच्छा काम 
करना नहीं जानते । पर इन लोगों का सचमुच ही यह खयाल है कि 
इन को भी उतनी ही मजदूरी मिलनी चाहिए नितनी कि अच्छे 
कारीगरों को मिलती है। इन लोगों के खयाल ने यहां तक दौर 
मारी है कि अलग अलग छोटे छोटे काम करके, या और किती 
तरह से; अधिक होशियारी या मेहनत के द्वारा याद कोई 
कारी गर और से अधिक रुपया पैदा करने लगे ते उसे पैदा करने से रोक- 
मो चाहिए । बात यहीं तक नहीं रही; इससे भी आंगे बढ़ी है। 
अधिक अच्छा काम करने के बदले में यदि कोई आदमी किती 


चौथा अध्याय | शप३*े 


कारीगर को अधिक मजदूरी देंने लगा, या कोई अच्छा कारीगर उसे 
हेने ढुगा, तो ऐसा करने से रोकने के लिए, अपशब्दरूपी पुलिस से 
काम लिया जाता है। यदि इससे भी मतलब न निकलता तो कभी 
कभी मारपीट तक की नौबत आती है। यदि यह मान लिया जाय 
कि सब छोगों की खानगी बातों में भी दस्तंदानी करने का अधिकार 
समाज को है तो, मैं नहीं जानता, ये गाली देनेवाे और मारपीद 
करनेवाले कारीगर किस्त तरह अपराधी ठहराये जा सकते हैं 8 
जो अधिकार सारा समाज सब लेगों पर, सामान्य रीति से, रख 
सकता है उसी अधिकार को कोई विशेष प्रकार का समाज यदि अपने 
वर्ग के किसी अंश पर रखने की कोशिश करे तो वह दोषी क्यों 
कर हो सकता है! 


पर इस तरह के कल्पित उदाहरण देने की जरूरत ही नहीं है, 
इस समय, हम लोग अपनी आंखों से देख रहे हैं कि छोगों की खानगी 
बातों से सम्बन्ध रखनेवाली स्वाधीनता कहां तक छीनी जा रही है। 
यही नहीं, किन्तु, धीरे धीरे, इससे भी अधिक जुल्म होने का डर 
है। आज कल इस तरह की राय कायम होने का ढंग देख पड़ रहा है 
कि आदमियों के बर्ताव में समाज को जो बातें बुरी माढूम हों उ- 
नको कानून के द्वारा बन्द कर देने ही भर का अख़तियार उसे न 
होना चाहिए, किन्तु उन बुरी बातों को ढूंढ निकालने के लिए निन 
बातों को समाज ख़द भी निदोंष समझता है , उनको भी बंद कर 
देने का अखतियार उसे होना चाहिए । इस अखतियार का कहीं 
ठिकाना है ? इस अधिकार की कहीं सीमा है! 





२०५३ स्वाधीनता-- 


नहुंत अधिक शराब पीने की आदत को रोकने के बहाने 
अमेरिका के युनाइटेड स्टेट्स में रहनेवाली प्रायः आधी 
प्रभा और अंगरेजों की एक नई बस्ती में: रहनेवाली 
सारी प्रजा को कानून के द्वारा मनाह कर दी गई कि जितनी उः 
न्मादकारक, अथीत्‌ नशा छानेवालली, पीने की चीजें हैं उनका उपयो- 
ग, दवा के सिवा और किसी काम में, बिलकुल ही न करें। मनाई, 
शराब नेचने की की गई; पर बेचने की मनाई करना मानो पीने की 
मनाई करना है। इस कानून का मतलब ही यही है। यूनाइंटेड स्टेट्‌- 
स की निन रियासतों में यह कानून जारी हुआ था उनमे से कई में 
यह रद कर दिया गया है। यहां तक कि निस रियासत के नाम से 
यह कानून बना था उसमें भी यह रद हो गया है। यह इस लिए 
छुआ कि इस कानून के अनुसार काररवाई होने में बडी बड़ौ कठि- 
नाइया आने लगीं पर इन बातें को जानकर भी इस देश, अथात्‌ 
इम्हैंड, में यह प्रयल्त हो रहा है कि इस तरह का कानून यहां भी 
जारी किया जाय । इस लिए बहुत से आदमी, जो अपनेको स्वदेश- 
वत्सल या देशहिंतेषी कहते हैं, बडे उत्साह के साथ खटपट कर रहे 
हैं । इस काम के लिए इन लोगो ने एक समाज, सम्मेलन या मेला 
जारी किया है। इस मेले के मंत्री ने छार्ड स्टानले से, इस विषय 
मे, जो पत्र-व्यवहार किया उसके प्रकाशित हो जाने से इस मेंले की 
खुब प्रसिद्ध हे गई है। जगरेजों के समाज में बहुत कम आदमी 
रेसे हैं जो यह समझते हों। कि राजनीति-विशारद्‌ आदमियों को चा- 
हिए कि वे अपनी राय हमेशा नियमानुसार कायम करें । लार्ड स्ट- 
ने इसी तरह के नीतिनिपण आदमियें| में से हैं । रानकीय काम 


| 


चौथा अध्याय। श्प्ष 


करनेवाों में जो गुण बहुत कम पाये नाते हैं वे ल्वर्ड स्थानढे में व 
हुत कुछ हैं । जो छोग इस बात को जानते हैं उनको, भूवोक्त पत्र- 
व्यवहार के सम्बन्ध में दिये गये छार्ड स्थनले के अमिप्राय के आ- 
धार पर, यह आशा होने छगी है कि इस मद्यपान-निवारक समाज: 
की, किसी न किसी दिन, ज़रूर जीत होगी। इस समाज के मन्त्री: 
कहते हैं कि-/* समाज के मत ऐसे नहीं हैं मिनसे किसीका कुछ 
भी तकलीफ पहुँचे या जिनके कारण समाज बिना समझे बृझे अपनी 
बात का आग्रह करे। यदि कोई ऐसा समझे तो समान को बहुत अ- 
फ्सोस होगा” । आप कहते हैं कि इस तरह के प्रमापीडक नियमों 
ओर समाज के नियमों में बडा अन्तर है। दोनों के बीच में अन्तर-रू- 
पिणी एक इतनी चौडी खाई है कि मद्यपान निवारक समान उसका 
उल्लंघन ही नहीं कर सकता है। आप और भी कुछ कहते हैं:--“ वि- 
चार, राय और अन्तःकरण से सम्बन्ध रखनेवाली नितनी बातें हैं 
सब कानून की हद के बाहर की हैं । अथोत्‌ उनका नियमन 
कानून के द्वारा न होना चाहिए । और सामानिक बतोव, 
सामाजिक स्वभाव या आदत, और सामाजिक नातेदारी से 
सम्बन्ध रखनेवाली नितनी बातें हैं वे कानून की हद के भीतर हैं । 
अतएव उनके विषय में कानून बनाना या न बनाना गवर्नेमेण्ट की 
मरजी पर मुनहसिर है । ये बातें ऐसी नहीं हैं निनको करनेया न 
करने का निश्चय हर आदमी की मरी पर छोड़ दिया जाय ” | पर 
मंत्री जी की इस उक्ति में व्यक्ति-बिषयक बतौव ओर आदतों का 
निक्र नहीं है। आपने दो तरह की बातों पर तो अपनी राय जाहिर 
की, पर तीसरी तरह की बातों को आप बिलकुछ ही भूल गये | - 





|] : स्वाधीनता-- 


जीसेरे प्रकार की बातें मंत्री जी की दोनों प्रकार की बातों से बिलकुछ 
ही जुदा हैं । ये उनमें शामिल नहीं हो सकतीं । ये बातें सामानिक 
नहीं, किन्तु व्यक्ति-विषयक हैं; क्योंकि व्यक्ति ही से उनका सम्बन्ध 
है। और, शराब पीने की आदत इसी तीसरे प्रकार की बातों के अ- 
न्तर्गत है। इसमें जरा भी सन्देह नहीं है। यह सच है कि शराब 
बेचने की गिनती व्यापार में है और व्यापार करना एक सामानिक 
व्यवस्ताय है । पर जिस प्रतिबन्ध के प्रसंग में में ढिख रहा हूं वह 
अतिबन्ध बेचने के विषय का नहीं है पीने के विषय का है। बेचने 
की मनाई समान कर सकता है; पर पीने की नहीं । समाज या 
गवनेमेण्ट यदि चाहे तो शराब बेचने के विषय में बेचनेवाले की 
स्वाधीनता छीन ले सकती है। में उसके खिलाफ कुछ नहीं कहता। 
पर दरात्र मोल लेने ओर उसे पीनेवाले की स्वाधीनता को समाज 
या गवनेमेण्ट नहीं छीन ले सकता । और, यहां पर, शराब बेचना 
बन्द कर देना मानो उसका पीना बन्द कर देना है। इसीलिए इस 
तरह का प्रतिबन्ध अनुचित है । यदि गवनेमेण्ट इस मतलब से 
शराब की बिक्री बन्द कर दे के उसे कोई न बेचे तो वह साफ 
साफ लोगों से यही क्यों न कह दे के तुम लोग शराब मत पियो। 
क्योंकि दोनों का मतलब एक ही है। इस बात का उत्तर मंत्री जी 
इस तरह देते हैं--* में नागरिक हू-अथात्‌ नगर ( समाज ) में 
रहनेवाले आदमियों में से में मी एक हू । इसलिए, मैं भी सामाजिक 
हक रखता हू । यदि किसी आदमी के सामाजिक बतताव से मेरे 
सामाजिक हक मारे जायें, तो नागरिक होने के आधार पर, में उस 
बतोव के बन्द करने के लिए कानून बनाने का हक रखता हू ”। 
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अब आपके “ सामानिक हक ” की परिभाषा सुनिए । “ यदि 
किसी बात से मेंरे सामानिक हक में बाधा आती हो तो अत्यन्त 
नशीढी शराब की बिक्री से जरूर आती है । समाज में रहकर 
मेरा मुख्य हक रक्षा अथीत्‌ हिफाजत है। मुझे इस बात का हक 
है कक में समान से अपनी हिफाजत कराऊं और समाज को मुना- 
पिब है के वह मेरी हिफाज़त करे । पर शराब की विक्री से स- 
माज में अक्सर अव्यवस्था पेदा होती है और उस अन्यवस्था को 
उत्तेजना मिलती है । इससे मेरी सुराक्षिता, मेरी हिफाज़त, जाती 
रहती है । नितने सामानिक हक हैं, सब लोगों के लिए बराबर 
होने चाहिए । अर्थात्‌ सब छोग सामाजिक बातों के बराबर हक्‌- 
दार हैं---उनसे सबको बराबर फायदा होना चाहिए । शराब का 
व्यापार मेरे इस बराबरी के हक में भी बाधा डालता है, क्योंकि, 
समाज में दुर्गति पैदा करके वह उससे खुद तो फ़ायदा उठाता है; 
पर दुर्गति या दुर्दशा में पड़े हुए आदमियों की परवरिश के लिए 
मुझे अधिक कर देना पडता है । मुझे इस बात का भी हक है 
की मैं अपनी नेतिक और बुद्धिविष्यक बातों में, जहां तक चाहूं, 
उन्नति करूं | पर शराब का रोजगार मेरे इस हक में भी बाधा 
डालता है । क्योंकि उससे समाज की नीति या सदाचरणशील्ता 
कम हो जाती है अथवा बिलकुल ही बिगड़ जाती है। इससे मैं स्व- 
तेत्नता-पृ्वक औरों की सज्ञति नहीं कर सकता और बिना सद्गति 
के जो फायदे मुझे उनके पास बैठने उठने से होने चाहिए वे नहीं 
होते, यद्यपि उन फायदों के उठाने का मुझे पूरा हक है । शराब 
की बिक्री के कारण मुझे इस बात का हमेशा डर लगा रहता है 
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कि जिनका सहवास मैं करता हूं वे कहीं श्वराबी तो नहीं हैं; उन 
की संगति से कहीं मैं भी तो शराबी न हो नाऊंगा और कहीं मेरा 
भी आचरण तो न ख़राब हो जायगा ” । खूब ? इस तरह के 
सामाजिक हकी की कल्पना, आम तक, शायद ही किसी ने ऐसे 
साफ शब्दों में जाहिर की हो । इससे यही अधथ निकलता है कि 
हर आदमी जिस बात को वह अपना कर्तव्य समझता है उसे, 
एक एक करके बाकी के सब आदमियों से, अपनी समझ के अनु- 
सार, ठीक ठीक करा छेंने का पूरा हकदार है। अतएव वह कह 
सकता है कि जिस आदमी ने इस तरह के कतैव्य-पालन में जरा 
भी गछती की उसने मेरे सामाजिक हक में बाधा डाडी । इससे 
उसको दूर करने के लिए कानून बनवाने का मुझे पूरा अधिकार 
है। स्वाधीनता से सम्बन्ध रखनेवाडी किसी एक आध बात में द- 
स्तंदाजी की अपेक्षा यह राक्षसी सिद्धान्त---यह अनोखा नियम-- 
बहुत ही अधिक भयड्ूर है। यह सिद्धान्त ऐसा है कि इसके आधार 
पर कोई खाधीनता का चाहे जितना, और चाहे जैसा उलंघन करे 
वह सभी न्यायसज्ञत माना जा सकेगा । इस सिद्धान्त के अनुया- 
थियो को स्वाधीनता-सम्बन्धी एक भी हक कुबुल नहीं । हां, किसी 
राय को जाहिर न करके उसे मन ही में रखने का हक शायद 
इनके इस अनूठे सिद्धान्त के पम्जे से बचे तो बचे । क्योंकि ज्यों ही 
कोई राय किसी के मुँह से निकलेगी त्यों ही छोग, इस पिद्धान्त के 
आधार पर, फौरन ही कह उठेंगे कि हमारे सारे सामाजिक हकी पर 
*».. हमलों पा । इस महा विलक्षण सिद्धान्त से यह भी अथे निक- 

. रता है कि मनुष्य मात्र को हर आदमी की नैतिक, मानप्तिक और 
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आरीरिक उन्नति तक में दस्तंदानी करने का अपिकार है; और हर 
आदमी को--हर हकदार को--अपनी अपनी तबीयत के अनुसार 
अपने अपने अधिकार का छक्षण बतलाने का भी हक है।..._ 
लोगों की उचित खतंत्रता में अनुचित रीति पर दृस्तंदाजी करने 
का एक और उदाहरण सुनिए । यह उदाहरण ऐसा वैसा नहीं है- 
बड़े महत्त्व का है। यह रविवार-सम्बन्धी कानून है । इसके 
जारी करने का सिर्फ डर ही नहीं दिखाया गया; यह बहुत दिलों 
'से जारी भी है; और इसके जारी होने में समान अपनी बहुत बडी 
जीत भी समझता है। यदि सांसारिक जीवन-यात्रा में किप्ती तरह 
का विध्न न आता हो ते सत्य काम छोड कर हफ्ते में एक दिन आ- 
राम करने की, यद्यपि यहूदियों के धम्मे को छोड़ कर और किप्ती 
धम्मे की आज्ञा नहीं---अथात्‌ यद्यपि परम्मेसम्बन्धी इस तरह का 
कोई स्मृतिवाक्य नहीं है--तथापि यह रीति बहुत लाभदायक है। 
इसमें कोई सन्देह नहीं । पर नितने श्रमणीवी हैं--जितने आदमी 
मेहनतमज़दूरी करके अपना पेट पाछते हैं--वे जब तक इस काय- 
दे की पाबन्दी न करेंगे तब तंक यह अमल में नहीं आ सकता । 
अतएव इतबार के दिन, और लोग, अपना काम कान जारी रखकर 
मेहनत मजदूरी करनेवाल्लों का नुकसान न करें, और उनको मी इत- 
वार की परवा न करके, अपना अपना व्यवसाय करते रहने को 
विवश न करें- इस इरादे से ऐसा कानून जारी करना उचित और 
न्यायसझ्गत हो सकता है। पर इसमें एक बात है। वह यह कि 
दूसरों के द्वारा इस रीति के अनुसार काम किये जाने में हर आदमी 
का प्रत्यक्ष फायदा है; अतएव इस तरंह का कानून बनाना यद्यपि 
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स्याय्य: होगा; तथापि, यदि किसी को कोई विशेष प्रकार का उद्योग 
पसन्द हो, और उसे वह, इतवार के दिन करना चाहे, तो उसे 
वैसा करने से रोकना हरगिज न्यास्य न होगा । और, दिलबहलाव 
की.बातों को कानून के द्वारा रोक. देना तो बिलकुल ही न्याय्य न 
होगा।। ऐसी. बातों में थोडा भी प्रतिबन्ध करना अन्याय होगा । 
यह सच है. कि कुछ आदमियों के दिल्बहछाव के लिए औरों को, 
उस दिन, काम करना पडता है। पर यदि थोडे से आदमियों ने 
खुशी से काम. करना कुबूल किया; ओर उनको उनकी इच्छा के 
अनुसार , काम छोडने की अनुमति हुई; तो बहुत आदमियों के आ- 
राम के लिए, इतवार के दिन, थोड़े आदमियों को काम करना मुना- 
पिब है | यदि दिल्बहछाव के काम उपयोगी हैं तो बहुत आदमि- 
यों के ल्ाम के लिए थोड़े आदमियों को काम करना और भी मुना- 
सिब है। जो कामकाजी आदमी कहते हैं कि यदि इतवार के दिन 
सभी लोग .काम करेंगे तो ६ दिन की मजदूरी में सात दिन सबको 
काम करना पडेगा, वे सच कहते हैं। परन्तु इतवार के दिन बड़े 
बडे कारखानों और दूकानों इत्यादि में काम बन्द रहने से थोड़े से 
आदमी, जो औरों का दिल बहलाने के लिए काम करेंगे, अधिक 
तनख्वाह पावेंगे | इस तनख्वाह की अपेक्षा आराम से घर बैठे रहना 
निन थोडे से आदमियों को अधिक पसन्द हो वे मजे में घर बैठे रहें। 
उनको कोई रोकने का नहीं । इन थोड़े से आदमियों को सुस्ताने 
का मौका देंने के लिए एक और युस्‍क्ते हो सकती है। वह हफ्ते 
में और ही एक आध दिन छुट्टी देकर इन छोगों को आराम से घर 
बैठे रहने देना है। यदि सब आदमी मिलकर ऐसी रीति चलना 
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व्वाहेंगे तो उसका चल जाना कुछ भी मुशकिल नहीं । इतवांर के 
दिन दिल्बहलाव के लिए खेलतमाशे करने की मनाई. सिर्फ़ पर्म्म के 
आधार पर न्याय्य मानी जा सकती है। पर भम्मे की...दृष्टि से इसे 
तरह के मनोरंजन निषिद्ध नहीं हैं। फिर, जिन कारणों से कानून 
बनाना पड़ता है उनमें से धर्म्म-सम्बन्धी कारणों को शामिल करने 
के खिलाफ जो कुछ कहा जाय थोड़ा है। दो बातों के सबूत अभी 
तक नहीं मिले । एक इस बात का कि किसी आदमी के किसी 
काम से और छोगें का नुकसान न होने पर भी वह आदमी से- 
शक्तिमान्‌ परमेश्वर की दृष्टि में अपराधी ठहरता है। दूसरे इस बात 
का कि ऐसा काम करने के कारण उस आदमी को दंड देने का 
अधिकार होकर मी परमेश्वरे समान या समान के अफसरों को 
दिया है । आज तक धार्मिक बातों के सम्बन्ध में जितना अन्याय 
हुआ है वह इस आधार पर हुआ है कि हर आदमी पम्मोनुसार 
आचरण करता है या नहीं इस बात की जाँच करना दूसरों का 
काम है। यदि इस तरह का आधार--यदि इस तरह का कह्पना- 
कार्य-उचित, मुनासिब या न्याय्य मान लिया जाय तो निन लोगों, 
ने औरों को, आज तक, इसी कारण, सताया है वे किसी तरह 
अपराधी नहीं माने जा सकते । जो लोग इस बात की बार बार 
कोशिश करते हैं कि इतवार के दिन रेल से सफर करने की मनाई 
होनाय, या अजायब घर न खोले जाॉँय, या और भी इसी तरह 
के काम न किये जायें, उनके मनोविकार यद्यपि इतने क्रूर और 
निर्देयतापूण नहीं हैं मितने कि धार्मिक बातों में दूसरों को पीड़ा 
भरहुंचानेवाले पुराने धर्म्मान्च आदमियों के ये, तथापि दोनों वरह के 





२६४ : स्वाधीनता- 


मनोबिकार एक ही दरे के हैं। क्‍्योंके जो बात निसके धम्मोनु- 
कूंछ है उसको उसे करते देख, उसके प्रतिबन्ध का इस रिए 
निश्चय करना कि वह हमारे धर्म के अनुकूल नहीं है, वैसे ही. 
मनोशिकारों का फल है। घम्मोन्ध आदीमियों के ख़याल बहुत बढ़े 
चढ़े होते हैं । वे यह समझते हैं कि विश्वासहीन, अर्थात्‌ पाखंडी, 
क्लादमियों के कृत्यों से ईश्वर घृणा ही नहीं करता, किन्तु यदि हमने 
उनको न सताया या उनको न सजा दी तो वह हमें भी अपराधी 
समझता है। अंतएव पुराने और नये धर्म्मान्धों के मनोविकारों का 
बीज एक ही तरह का है। 


भनुष्य-नाति की स्वतंत्रता को कुछ न समझने के ये जो उदाहरण 
जैने दिये उन में एक उदाहरण मैं और बढ़ाना चाहता हूँ। बिना 
उसे बढ़ाये मुझ से नहीं रहा जाता। कुछ दिनों से एक नया पथ 
निकछा है। उसका नाम है मार्मन # पन्‍थ । जब कभी इस पन्‍्थ के 
विषय में लिखने का कोई कारण उपस्थित होता है तब इस देश के- 
अखबार बेतरह बिगड़ खडे होते हैं और अपशब्दों से मरी हुईं अनाफ 








क इस पन्‍्थ के अनुयायियों का यह सिद्धान्त है कि मनुष्य अनादि है। उसे 
ईश्वर नें नहीं पैदा किया । प्रय्ञ करने से वह ईश्वर की पदवी पाने की योग्यता 
आप्त कर सकता है | इसका स्थापक स्मिथ नाम का एक अमेरिकन था। उसने. 
यह झठ खबर उडाई कि मुझे एक नया धमम्मप्रन्थ मिला है'। वह सोने के पत्रों 
भर लिखा हुआ दै। पर वह एक उपन्यास था । इससे उस पर यह इलजाम 
रूपाया गया फि उसने झूठा धर्म्म चलाने की कोशिश की । अन्त में उसे कैद 
ही सजा मिली । १८४४ ई० में उसे कुछ आदमियों ने जैल ही में मारडाला १ 
समिय के बाद उसके शिष्य अब्राहम ने इस पनथ का नायकत्तत लिया । उसने न्यू जे- 
रूंशारम' नाम का एक नगर कताया। वहीं घह अपने अमुयागियेंकि साथ रहने लवा। 
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सवाप बातों की वर्षा से मार्मन छोगों पर हमला करते हैं। यह बात 
झूठ मूठ जाहिर कर दी गई कि ईश्वर के मुँह से निकड़ी हुई बातों 
से मरा हुआ एक अन्य मिला है। इस पर एक नया घर्म्म बन गया। 
यह भी नहीं, कि इस नये मत की स्थापना इसके स्थापक के किसी 
विछक्षण गुण के आधार पर हुई हो। तथापि इस रेड, तार और 
अखबारों के जमाने में लाखों ओंदेमियों का विश्वास इस पर जम गया। 
यहां तक कि इस धर्मम के अनुयायियों का एक जुदा समाज ही 
स्थापित होगया । इस आकामिक और ध्यान में रखने लायक 
अद्भुत बात॑ पर जो कुछ कहा जाय सब थोडा है। इस विषय मेएक- 
बात याद रखने छायक यह है कि इसकी अपेक्षा अधिक अच्छे धर्मों 
की तरह इस धर्म्म के लिए मी लोगों ने अपनी जान दे दी है। इस धम्मे 
की स्थापना करनेवाले के उपदेशों से अप्रसन्न होकर लोगों ने उसे जान 
से मार डाला । उसके अनेक अनुयायियों पर भी अन्याय हुआ। 
उपद्रवी लोगों ने उनको भी उसी की तरह मार डाल । जिस देश में वे पैदा 
हुए और बहुत दिन तक रहे वहां से वे जबरदस्ती निकाल दिये गये । 
छोग यहां तक उनके पीछे पड़ गये कि उन्हें देश त्याग करके जंग- 
रू के बीच एक निनन जगह में जाकर रहना पडा। इतने ही से लोगों 
को सन्तोष नहीं हुआ। अब आज कढ, इस देश में बहुत आदमियों की 
यह राय हो रही है कि एक फ़ोज भेज कर उन पर चढ़ाई करना और. 
उनलोगों का मत जबरदस्ती अपना सा कर डालना चाहिए। अथांव्‌ 
उनको उनका धर्म्मे छुडाकर क्रिश्चियन बना डालना चाहिए। इन सब 
बातें को छोग न्याय्य समझते हैं । हिचकते वे सिफ इस बात से हैं 
कि वहां फ़ौज मेजने में सुमीता नहीं है। मार्मन-सम्प्रदाय के अनुया- 





॒ 
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यियों को एक ही साथ एक से अधिक ख््रियां रखने की आज्ञा है। 
निस बात से चिढ़ कर मामूली धार्म्मिक उदारता की भी परवा नकरके 
लोग मार्मन पन्‍्थ वाल से द्वेष करते हैं, और उन पर फौज तक भेजने 
| की सलाह देंते हैं, वह अधिक ख्लियां करेन की आज्ञा है । मार्मन- 
भ्र्म्म के इस बहु पत्नीत्व-विषयक नियम को लोग बिलकुल ही नहीं 
बरदाइत कर सकते । हिन्दू , मुसत्मान और चीन वाले भी एक से 
अधिक खियां करते हैं। धार्मिमक दृष्टि से उनके यहां यह बात बुरी 
नहीं समझी जाती । क्योंकि बहु-पत्नीव की उनके 
धम्मे में आज्ञा है । तथापि उनलोगों से इस देश वाले 
वैर नहीं रखते । पर मार्मन छोग अंगरेजी बोलते हैं और अपने को 
एक प्रकार के क्रिश्चेयन बतलांत हैं। इसीसे उनकी बहु-पत्नीत्व 
रीति को देख कर इस देश वाले उनसे बेतरह द्वेषभाव रखते हैं। 
मार्मन लोगों को मैं ख़द नहीं पसन्द करता । इस पन्‍थ को जितनी 
तिरस्कार-दृष्टि से मैं देखता हूं उतनी तिरस्कार-दृष्टि से शायद ही और 
कोई देखता होगा । पर इस तिरस्कार-दृष्टि के और कारण हैं । उनमें 
से मुख्य यह है कि खाघीनता के नियमों के आधार पर इस पन्‍्थ 
की स्थापना का होना तो दूर रहा, उल्य उसके प्रतिकूल नियमों के 
आधार पर इसकी स्थापना हुई है। क्योंकि इस पन्‍्थ का उपदेश 
खीरूपी आधी प्रजा के सामानिक बन्धन खूब कडे करने और पुरुष 
रूपी आधी प्रजा के ख़ब ढीले कर देने का है। पर यह बात भी 
याद रखनी चाहिए कि इस तरह के अनुचित पारस्परिक सम्बन्ध से 
यद्यपि मार्मन लोगों की खियों का नुकसान है, तथापि विवाह विष्यक और 
बन्धनों की तरह उन्होंने इस बन्धन को भी ख़शी से कुबूल कर ढि- 
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या है। इसके लिए उन पर कोई जबरदस्ती नहीं की गई । यह बात 
चाहे जितनी आश्चर्यननक मालूम हो, तथापि ऐसी नहीं है कि समझ 
में न आ सके। संसार के आचार-विचार और रीति-रवाज ऐसे हैं कि 
उनको देख कर ख्ियों को यह खयाल होता है कि विवाह होना बहु- 
त जरूरी बात है; यहां तक कि अविवाहित रहने की अपेक्षा अथीत्‌ 
बिलकुल ही पत्नी न होनेकी अपेक्षा,ऐस आदमी की मी पत्नी होना वे 
अच्छा समझती हैं निसंके एक से अधिक ख््रियां हैं। मार्मन स्लोग 
और मुल्क वा से यह कभी नहीं कहते कि तुम भी हम ल्लोगों की 
सी विवाह-पद्धति जारी करो; और न वे उनसे यही कहते हैं कि तु- 
सहारे मुल्क में जो मार्मन छोग हैं उनके तुम अपने यहां की विवाह- 
पद्धति के बन्धनें से मुक्त कर दो । उल्टा उन्होंने यह किया है कि 
जिस देश को उनकी बांते अच्छी न लगती थीं--निस समाज को 
उनके मत पसन्द न थे---उसको उन्होंने बिलकुढ ही त्याग दिया है 
और दुनियां के एक छोर में हनारों मीक दूर जाकर, वे रहने हगे हैं । 
उन्होंने जाकर एक ऐसी जगह को आबाद किया है निसे उनके प- 
हंढे और किसी आदमी के पैरों का स्पश न हुआ था ।मार्मन-पर्म्म के 
अनुयायी दूसरे धम्मे के अनुयायियों को बिलकुड नहीं सताते-उन पर 
कभी जुल्म नहीं करते-और जो छोग उनकी चाह ढाल को पसन्द 
नहीं करते उनको वे ख़शी से अपना देश छोड़ कर चले जाने देते हैं। 
अतएव, मैं नहीं जानता, कि जुल्म के सिवा और किप्त तत्त के 
आधार पर कोई उन्हें उन नियमों के अनुसार बतोब करने से रोक 
सकता है निनको उन्होंने ख़ुशी से कुबुल किया है। एक आधुनिक 
अन्यकार, जो कई विषयों में अच्छा विद्वान्‌ है, यह सलाह देता कि 











मार्मन छोग सम्यता की अवनति के कारण हैं-सम्यता को आगे न 
बढ़ाकर वे उसे पीछे ढकेल रहे हैं-अतएव एक ही साथ कई विवाहित 
क्षियां रखनेवाले इस समाज के साथ धम्मयुद्ध नहीं, बल्कि सम्यता- 
युद्ध करके इसे नह से उखाड़ डालना चाहिए । एक स्री के रहते 
दूसरी के साथ विवाह करना सम्यता की अवनति करना ज़रूर है। इस 
बात को मैं मानता हू। पर इस सिद्धांत को मैं नहीं मानता कि एक 
समाज, अर्थात्‌ जन-समुदाय,को जबरदस्ती सम्य बनाने का दूसरे समाज 
को जरा मी अधिकार है ।जब तक इस बुरे नियम से तकछीफ उठाने- 
बाले आदमी किसी दूसरे समाज से मदद नहीं मांगते, तब तक मैं इस 
बात को नहीं मान सकता, कि जिन लोगों का उनसे जरा भी सम्बन्ध 
कहीं है, और जो उनसे हजारों कोस दूर रहते हैं, वे सिर्फ इस आ- 
घार पर कि यह नियम उनको घृणित मालूम होता है, बीच में कूद 
पड़ें और उन बातों को, जिनसे प्रत्यक्ष सम्बन्ध रखनेवाले लोग देख- 
ने में सब प्रकार सन्तुष्ट माल्म होते हैं, बन्द करने की कोशिश करें। 
यदि वे चाहें-यदि उनको जरूरत पडे-तो वे इस बुरी रीति के 
एरिद्ध उपदेश करने के लिए धम्मोंपदेशक भेजें, ओर यदि इस रीति 
का चलन उनके समाज में भी हो रहा हो, तो उसे किसी उचित त- 
रकीब से बन्द करें । पर इस तरह के बुरे रस्मों को नो लोग फैलते 
हों उनके मुँह उन्हें न बन्द करना चाहिए; क्योंकि यह तरकीब कोई 
अच्छी और उचित तरकीब नहीं है। जिस समय असम्यता का सारे 
संसार में अकण्टक राज्य था उस समय भी यदि सम्यता ने उस पर 
सपना प्रभुत्त जमा लिया तो आजकल, असम्यता के इतने कमजोर 
हो! जाने पर मी इस बात से डरना, कि वह फिर प्रबल होकर सम्यता: 
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को नीत लेगी, बहुत दूर की बात है। इस तरह का डर व्यर्थ है। 
जो सम्यता अपने जीते हुए शत्रु से हार जायगी वह हारने के पहले 
यहां तक नीच अवस्था को पैंहुच गई होगी कि उसके उपदेशक, शि- 
क्षक, या और लोग इस लायक ही न रह गये होंगे, उनमें इतनी 
शक्ति ही न रह गई होगी, उनमें इतनी इच्छाही न रह गई होगी, 
कि अपनी सम्यता की रक्षा के लिए वे खड़े हो सकें । यदि बात 
इस नौबत को पहुंच गई हो तो ऐसी सम्यता को देश से निकक 
जाने के लिए जितना जद नोटिस दी जाय उतना ही अच्छा । 
क्योंकि यदि वह बनी रहेगी तो दिनोंदिन उसकी हालत खरा 
होती जायगी और अन्त में, रोम के पश्चिमी राज्य#की तरह,वह बिलकु- 


ल ही नष्ट हो जायगी। तब तेजस्वी असम्य लोग ही उसका उद्धार करेंगे ।. 





अधुराने जमाने में असभ्य गाल और तुर्क लोग इतने प्रबल हो उठे थे कि उन्दोके 
शाम राज्य को धूल में मिलाकर, जिस जितना भाग उसका मिला, उसने उतना अपने 
कछ्जे में कर लिया था । 























प्रयोग । 





पे (? सांसारिक व्यवहारों के आधार हैं । इन्हीं प्ि- 
2 आई द्वान्तों को दूर तक आधार मान कर व्यवहार 
' की बातों का विवेचन करना चाहिए । इस 
बात को ध्यान में रखने से ही राजनीति और समाजनीति 
की सब शाखाओं में इन सिद्धान्तों की योजना की जा 
सकेगी । ऐसा न करने से सारी मेहनत बरबाद जायगी । 
उससे कोई फायदा न होगा । व्यवहार से सम्बन्ध रखने- 
वाली बातों की जो मैं थोडी सी आलोचना करना चाहता हूँ वह 
प्िफ दृष्टान्त के लिए है । मैं सिर्फ़ इस बात को स्पष्ट करने के 
लिए कुछ उदाहरण देना चाहता हूं कि किस तरह मेरे निश्चय 
किये हुए सिद्धान्तां की योजना व्यावहारिक विषयों में होनी चाहिए। 
मेरा मतलब अपने सिद्धान्तों की सविस्तर योजना करके बतलाने का 
नहीं है । मैं अपने सिद्धान्तों के सभी प्रयोग उदाहरणपूर्वक नहीं 
बतढाना चाहता । मैंने दो सिद्धान्तों या तत्वों का विवेचन किया 
है। वही इस पुस्तक के सारभूत हैं । उनका मतठब और उनकी 
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ब्यात्ति, अथीत्‌ सीमा, को अच्छी तरह लेगों के ध्यान में छाने के. 
हिए मैं, नमूने के तौर पर, प्रयोग के कुछ उदाहरण देता है । 
यह न समझिए कि मैं सब तरह के प्रयोगों की---सब प्रकार की 
योजनाओं की--विवेचना करने जाता हू । प्रयोग के जो नमूने 
मुझे बतछाने हैं उनसे यह बात ध्यान में आजायगी. कि किस 
सिद्धान्त का कहां प्रयोग करना चाहिए और जहां: यह संशय उन 
पस्थित हो कि किसी एक सिद्धान्त से काम लिया जाय या दूसरे 
से वहां किस तरह निश्चय करना चाहिए । 

मेरा पहला सिद्धान्त यह है कि आदमी के जिस काम से उसे 
छोड और किसीका सम्बन्ध नहीं है उसके लिये वह समाज के सा- 
मने उत्तरदाता नहीं । यदि कोई आदमी ऐसा काम करे जिससे 
सिर्फ उसी का सम्बन्ध हो, पर जो समाज को पसन्द न हो, तो 
समाज उसे उपदेश दे सकता है; उसे समझा बुझा सकता है; 
दिलासा देकर या प्राथनों करके उसके खयाल बदल सकता है; और 
यदि अपने हित के लिए उसकी संगति से दूर रहने की जरूरत हो 
तो वह दूर भी रह सकता है । ऐसे मौके पर समाज यदि कुछ 
कर सकता है तो इतना ही कर सकता है । इस तरह के किसी 
काम से घ्रणा या अप्रीति जाहिर करने के लिए समाज के पास 
सिर्फ यही साधन है । दूसरा सिद्धान्त यह है कि निन बातों से 
दूसरों का सम्बन्ध है उनके लिए हर आदमी समाज के सामने 
उत्तरदाता है । किसी आदमी की इस तरह की कोई बात यदि 
समाज को हानिकारक जान पड़े तो उस हाने से बचने के लिए 
समाज, जरूरत के अनुसार, अपराधी को कानूनी सज़ा दे 
सकता है। 








२७० स्वाघीनवा- 


पहलें इस बात को दिल से दूर कर देना चाहिए कि दूसरे के 
हित की हानि, या हानि की सम्मावना, होने ही से समान को किसी 
आदमी के बतोव में दस्तन्दाजी करने का अधिकार मिल नाता है । 
यह बात नहीं है । हानि या हानि की सम्भावना ही के कारण 
दूसरे के कामकाज में दस्तंदाजी करना हमेशा उचित नहीं हो स- 
कता । बहुत दफे ऐसा होता है कि किसी उचित, अथीत्‌ न्यायसं- 
गत, मतलब की सिद्धि के लिए काम करते समय आदमी को दूसरों 
की हानि करना, या उन्हें दुःख पहुँचाना, या जिस हितकर बात 
के होने की दूसरों को दृह आशा थी उसका प्रतिबन्ध करना, पड़ता 
है। पर इस तरह की हानि, दुःख या प्रतिबन्ध, बहुत जरूरी अ- 
तएव अनिवाय्ये, होने के कारण उचित होता है । इस तरह का 
परस्पर हितविरोध बहुधा समाज की व्यवस्था ठीक न होने से होता 
है। नब तक ऐसी व्यवस्था रहती है, अथोत्‌ जब तक समाज की व्य- 
कसा में उन्नति नहीं होती, तब तक यह हितविरोध होता ही रहता है । 
कुछ हितविरोध अनिवाय्य है; वे बन्द ही नहीं हो सकते। समाज की बना- 
वट, अथीत्‌ व्यवस्था, चाहे जितनी अच्छी हो वे अवश्य ही होते हैं । 
मिप्त व्यवसाय को बहुत आदमी करते हैं उसमें कामयाबी होने से, चढा- 
ऊपरी के इम्तहान पास करने से, और निस चीज की प्राप्ति के लिए दो 
आदमी बराबर कोशिश कर रहे हैं उसे उनमें से एक को दिल्य देने 
से, जो राम होता है वह दूसरों की हानि होने, या दूसरे की मेहनत 
अकारथ जाने, या दूसरों की आशा का नाश होने ही से होता है। 
पर, यह बात सब को मान्य है कि इस तरह के परिणाम की परवा 
न करके अपने उद्देश की सिद्धि करना ही मनुष्य मात्र के लिए 


वांचवाँ अध्याय । श्र 


हितकारक है । मतलब यह कि समाज इस बात को नहीं कुबछ 
करता कि इस तरह चंढ़ा-ऊपरी करनेवाले में से निनका नुकसान 
हो जाय उनको उस नुकसान से बचाने का प्रबन्ध न करना कानून 
था नीति की दृष्टि से अनुचित है। हां, यदि अपने फायदे के लिए-- 
अपने उद्देश की सिद्नि के लिए--केह आदमी छल, केपठ, 
विश्वासघात या जबरदस्ती करने लगे तो उसे रोकने का प्रबन्ध समाज 
जरूर करेगा । क्योंकि ऐसे साधनें से अपना फायदा करंलेना मानो सब 
लोगें। के साधारण हित में बाधा डालना है । 

व्यापार एक सामानिक व्यवसाय है। जो आदमी से साधारण ते 
किसी चीज के बेचने की प्रतिज्ञा करता है वह एक ऐसा काम करता 
है निससे और लोगों के, और साधारण रीति पर सारे समान के, 
हिताहित से सम्बन्ध रहता है। अतएव यदि तत्त्तदष्टि से देखा माय 
तो उसका व्यवसाय समाज के अधिकार में आ जाता है; अथीत्‌ 
उसके व्यवस्ताय और बतीव पर समाज की:सत्ता पहुँच जाती है। 
इसी आधार पर एक दफ़े लोगों ने यह निश्चय किया था कि जितनी 
चींनें अधिक काम की हैं उनकी कीमत ठहराना और उनके बनाने 
की रीति के नियम भी जारी करना सरकार का कतेव्य है । परन्तु 
बहुत दिनें। तक झगडा होने के बाद अब यह बात ल्लोगों के ध्यान में 
अच्छी तरह आ गई है कि विक्री के लिए माल बनोन, बेचने 
और मोल छेंनेवाले को पूरी ख्तेत्रता देंने ही से सस्ता और अच्छा 
माल मिल सकता है। यदि मोल लेनेवाले को इस बात की आजादी 
रहेगी कि जहां उसका जी चाहे वहां वह खरीद करे तो माल बनाने 
और बेचनेवाले जरूर अच्छा माल रक्खेंगे और उसे सस्ता मी बेचेंगे;क्योकि 
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२७२ स्वाधीनवा- 


उनको यह डर रहेगा कि यदि उनका माल अच्छा न होगा, या यदि वे 
उसे महँँगा बेचेंगे।तो लेनेवाला उनके यहां खरीदेगा क्यों ! उसे जो कुछ 
दरकार होगा वह दूसरे से हे लेगा। इसीका नाम व्यापार-स्वातंत्य 
अथवा अनिरवंध व्यापार है। इस पुस्तक में हर व्यक्ति की---हर 
आदमी की-स्वाधीनता के सम्बन्ध में जो सिद्धान्त मैंने निश्चित 
किये हैं उनके प्रमाण यद्यपि अनिरबन्ध व्यापार से सम्बन्ध रखनेवाले 
सिद्धान्तों के प्रमाणों से जुदा हैं, तथापि इन दोनों तरह के प्रमार्णो 
का आधार एक ही सा है-यह नहीं है कि एक का आधार अधिक 
मजबूत हो और दूसरे का कम । व्यापार से, और बेचने के लिए 
माल तैयार करने से, सम्बन्ध रखनेवाले जितने नियम हैं उनकी 
गिनती प्रतिबन्धो में ही है। और नितने प्रतिबन्ध हैं साधारण तौर 
पर सभी बुरे हैं । यह जरूर है कि व्यापार वाले प्रतिबन्ध आदमियोंके 
: उस व्यवसाय से सम्बन्ध रखते हैं निसका प्रतिबन्ध करना समाज 
का काम है। परन्तु निस मतलब से इस तरह के प्रतिबन्ध किये 
जाते हैं वह मतलब ही नहीं सिद्ध होता। इसी से मैं उन्हें हानिकारक और 
बुरे समझता हू । व्यक्ति स्वातंज्य और व्यापार-स्वातंत्य में फरक है। 
दोनों के सिद्धान्तों में परस्पर बड़ा अन्तर है। अतएव इस बातको 
मैं नहीं मानता जो प्रतिबन्ध व्यक्ति-स्वातंत्य के लिए बुरे हैं वे व्यापार 
खातत्य के लिए भी बुरे हैं। उदाहरण के लिए इन बातों का निर्णय 
करना एक बिल्कुल ही निराला विषय है कि जो लोग धोखा देने के 
इरादे से अच्छे और बुरे, दोनों तरह के मा को मिलकर बेचते हैं 
उनके पब्जे से मोल लेनेवाले को बचाने के लिए समान को कितना 
प्रतिबन्ध करना चाहिए; अथवा सफाई रखने के सम्बन्ध में, या जो 


पांचवां अध्याय । २७ 


लोग ऐसे काम करते हैं निनमे अंग-भंग होने या प्राण जाने का डर 
रहता है उनकी रक्षा के लिए उनसे काम हेनेवाले के साथ बन्दोबस्त 
करने के सम्बन्ध में, कहां तक सख्ती करना चाहिए। इन स्वतैत्रता-स- 
म्बन्धी बातें। का विचार करने में इस बात को याद रखना चाहिए कि 
लोगों की स्वतंत्रता का प्रतिबन्ध करने की अपेक्षा उनको अपना काम 
अपनी इच्छा के अनुसार करने देना हमेशा अधिक अच्छा होता है। हां, 
प्रतिबन्ध करने से यदि समाज का अधिक फायदा होता हो 
तो तत्वदष्टि से वैसा करना अनुचित नहीं । पर्‌ व्यापार 
के प्रतिबन्ध की कुंछ बाते ऐसी हैं. जिनसे लोगों की 
खतंत्रता में प्रतिबन्ध होता है। ऐसी बातों को बचाना चाहिए । 
उनका प्रतिबन्ध करना उचित नहीं । उदाहरण के लिए. ऊपर 
बयान किया गया शराब पीने के खिलाफ कानून; चीन की अफीम 
भेजने की मनाई; सब तरह के जहर न बेचने का हुक्म ये सब 
प्रतिबन्ध अनुचित हैं । मतलब यह कि निस प्रतिबन्ध से किसी 
चीज़ का मिलना दुर्लम या असम्भव हो जाय वह प्रतिबन्ध मुना- 
सिब और लामदायक नहीं माना जा सकता । ये भ्रतिबन्ध इस 
कारण अनुचित नहीं कि ये व्यापार के लिए हानिकारक हैं, किन्तु 
इस कारण अनुचित हैं कि इनसे व्यक्ति-स्वातंत्य का प्रतिबन्ध होता 
है । इनसे उन लोगों की स्वतंत्रता में बाधा आती है जो इन चीजों 
को मोल लेना चाहते हैं । 

इन उदाहरणों में से ज़हर बेचने के उदाहरण में एक और 


बात का भी विचार जरूरी है। वह यह कि इस विषय में पुल्सि . 
की दस्तन्दाजी की हद कौनसी होनी चाहिए £ जहर खाने से . 


प्र्८ट 








२७७ स्वाधीनता-- 


जो दुर्घटनायें या जुर्म होते हैं उनका प्रतिबन्ध करने के लिए लोगों 
की स्वतंत्रता का कहां तक छीना जाना मुनासिब होगा। जुर्म हो 
जाने पर मुजरिम का पता हूगा कर उसे सजा देना जेसे गवनेमेण्ट 
का बहुत जरूरी काम है वैसे ही जुर्म होने के पहले ही उसे न होने 
देने की खबरदारी रखना भी है। परन्तु जुर्म हो जाने पर सजा 
- देने के काम की अपेक्षा जुर्म होने के पहले खबरदारी रखने के 
. काम का दुरुपयोग होना अधिक सम्भव है। अधीत्‌ शासनकम्मे की 
| अपेक्षा निवारणकर्म्म में लोगों की स्वतंत्रता में अधिक दस्तंदाजी हो 
सकती है। क्योंकि आत्मस्वातंज्य के आधार पर किया गया आदमी 
का केई मी काम ऐसा नहीं है जिससे यह बात न साबित की जा 
सके कि उससे औरों की किसी न किसी तरह की हानि ज़रूर हे 
सकती है । अथीत्‌ निस्त स्वतंत्रता के पाने का सब को हक है वही 
ख॒तंत्रता जुर्म का कारण साबित की जासकती है। परन्तु, यदि कोई 
सरकारी नौकर या और ही कोई आदमी किसीको, खुले तौर 
पर, कोई जुमे करने की तैयारी में देखे तो उसका यह 
धम्म नहीं कि जुर्मे होने तक वह चुपचाप तमाशा देखता 
रहे । नहीं, उसको चाहिए कि वह उस आदमी को फौरन 
रोके और उस जुर्म को न होने दे । दूसरों के प्राण लेने के सिवा 
और किसी काम के लिए यदि जहर न मोल हिये जाते या न 
. उपयोग में आंते, तो उनके बनाने और बेचने का प्रतिबन्ध मुना- 
सिब होता । परन्तु यह बात नहीं है; क्योंकि जहर का उपयोग 
निर्दोष कामों ही में नहीं, किन्तु छामदायक कामों में भी होता है। 
अतएव यदि उनका बेचना मना कर दिया जायगा तो बुरे कामों 
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की तरह अच्छे कामों में मी विन्न आवेगा । अपघात, दुषटना या 
जुर्म न होने देने की खबरदारी रखना भी सरकारी अफसरों का 
काम है । मान लीनिए कि कोई आदमी नीचे से टूटे हुए एक पुल 
पर से जाना चाहता है। वह उसके पास पहुँच गया है और उस 
पर अपना पैर रखना ही चाहता है। उस पर पैर रखने और नीचे 
गिरने में देर नहीं है । इस दृश्य को किसी सरकारी अफसर या 
और किसी आदमी ने देखा | पर इतना समय नहीं कि वह पुकार 
कर उस आदमी को पुल पर पैर रखने से मना करे । ऐसी दशा " 
भें उसका काम है कि वह उस आदमी को पकड़ कर पीछे खींच हा 
हे। ऐसा करने से उस आदमी की आत्मस्वतंत्रता में जरा भी बाधा े 
नहीं आ सकती । क्येंकि किसी इष्ट या अमिलषित काम के करने | 








ही का नाम स्वतंत्रता है और पुल पर से नदी में गिरना उस आ- 
दमी को बिलकुल ही इृष्ट नहीं है। परन्तु निस काम में अनिष्ट होने 
की सिर्फ सम्भावना रहती है, निश्चय नहीं रहता, उसमें उस अनि- 
छट का सामना करना चाहिए या नहीं-इस बात का फैसला सिर्फ 
बही आदमी कर सकता है निसका वह काम है । क्योंकि निस 
- मतरूब से वह उस अनिष्ट का सामना करने का विचार करेगा उस 
मतलब का गौरव या छाप्रव सिर्फ उसी को अच्छी तरह माढूम 
रहेगा । अतएव ऐसे विषय में होनेवाले अनिष्ट की उसे सिफ सूचना 
ही दे देना बस है। उस काम को न करने के लिए उस पर जब- 
रदस्ती करना मुनासिन नहीं । परन्तु यदि इस -तरह के काम से 
किसी अल्पवयस्क या ऐसे आदमी का सम्बन्ध हो निसकी समझ में, स- 
लिपात इत्यादि किसी रोग या और ही किसी कारण से, फरक आगया 





.&&&&ःः&ऋ&ःफःफः&ःफः& ३३ ७" 


२७६ स्वाधीनता- 


हो या उत्तेजना अथवा घबराहट के कारण निसकी विचार-शक्ति बिगड़ गई 
हो तो बात दूसरी है। इस हालत में उसका जरूर प्रतिबध करना चाहिए। 
इन नियमों के अनुसार जहर की बिक्री इत्यादि का विचार करने से यह 
बात ध्यानर्मे आ सकती है कि कब उसे बन्द करना उचित होगा 
और कब अनुचित । अथीत्‌ किप्त हालत में जहर बेचना ख्वतं- 
अता के सिद्धान्तों के अनुकूह होगा और किस हालत में प्रतिकूल। 
उदाहरण के तौर पर यदि जहर बेचनेवाले इस बात के लिए 
मजबुर किये जाये कि वे ज़हर की शीशियों पर एक कागज का 
टुकड़ा चिपका कर उस पर यह लिखिं कि उनमें ज़हर भरा हुआ 
है तो यह बात स्वाधीनता में बाधा डालनेवाली न होगी । क्योंकि 
मोल लेनेवाछा यह कभी न चाहेगा कि वह इस बात को न जाने 
कि निस॒ चीज़ को वह ले रहा है वह जहर है। परन्तु यादे यह 
शर्त कर दी जाय कि जिसे जहर मोर लेना हो वह हमेशा डाक्टर 
की सर्टिफिकेट दाखिल किया करे तो अच्छे कामों के लिए भी 
उसे जहर मिलना कमी कभी असम्मव हो जायगा, और खरे 
तो उसे हमेशा ही अधिक पडेगा । जो छोग किप्ती उपयोगी काम 
के लिए जहर मोल लेना चाहे उनको उसके ढेने में कोई कठिनता 
न आनी चाहिए । परं नो छोग किसी तरह का जुर्म करने के 
इरादे से उसे छेना चाहते हों उनको वह कठिनता आनी चाहिए। 
इस सिद्धान्त के अनुसार काररवाई होने के लिए सिफे एक ही 
साधन है। इस साधन का नाम बेन्थाम # ने “ प्र्वसिद्ध साक्ष्य ” 


की 4 जम मिलनी द कप 2 कक मम 
#& अठारदवें शतक में बेन्थाम नाम का एक श्रासरिद्ध प्रन्थकार इंग्लेंड में 
हुआ है । उसे एकान्तवास बहुत पसन्द था। इसीसे वह अनेक उत्तमोत्तम 


पांचवां अध्याय । २७७ 


अथीत्‌ ८ पहले ही से तैयार की गई गवाही ” रक्खा है। यह 
नाम बहुत उचित है। इसके अनुसार कानून बनाये जाने से जहर 
मोल छेनेवार्तों की स्वाधीनता में अनुचित रीति पर दस्तंदाज़ी होने 
का कम डर रहेगा । प्रतिज्ञापत्रों अथीत्‌ इकरारनामों के सम्बन्ध 
में इस साधन के आधार पर निस॒तरह कारराई की जाती है 
वह हर आदमी जानता है। जब कोई इकरारनामा लिखा जाता है 
तब उस पर दस्तखत किये जाते हैं और गवाह इत्यादि भी 
कर लिये नाते हैं। यह एक मामूली बात है और मुनासिब भी 
है। ऐसा करने से इकरारनामे की शर्तें बलपुवेक भी पूरी कराई 
जा सकती हैं। और, यदि, पीछे से किसी तरह का झगडा फसाद 
पैदा होता है तो इस बात का सबूत मिलता है कि सचमुच ही 
इस तरह का इकरार किया गया था और उस समय कोई ऐसी 
बात नहीं थी मिसके कारण वह इकरार कानून के अनुसार रद्‌ 
समझा जा सके । इससे झूठे इकरारनामे लिखनेवालों का बहुत 
प्रतिबन्ध होता है। कभी कमी ऐसा भी होता है कि छोग धोखा 
देकर बेफायदा इकरारनामे लिखा लिया करते हैं। इस तरह के 
इक्रारनामे कानून की दृष्टि से हमेशा रद समझे जाते हैं। पर 





अन्थ लिख सका । राजनीति और पधर्म्मैशात्र में वह बहुत अवीण था। उपयो- 
गिता-तत्त्व नाम का एक बहुत बड़ा अन्थ उसने लिखा है । गवर्नमेंट किस कहते 
हैं, कानून किसे कहते हैं, नीति और कानून के सिद्धान्त कैसे होने चाहिए, 
इत्यादि विषयों पर उसने कई ग्रन्थ लिखे हैं। बेन्थाम की अतिभा बहुत अखर 
थी । बीस ही वर्ष की उम्र में उसने एम० ए० पास किया था। १८३३ इईंसबी 
के लूगसग, कोई ८० वर्ष की उम्र में, उसकी मृत्यु हुई । 





विधिभिभिभिभिभिीरधिििििििनििनिनिकिममिनिनिमिीनिकीकीीक आल 3. ..."फ0$:़.]२: २-२ २<--[' 


२७८ स्वाधीनता- 
पर्वोक्त नियम के अनुसार कारखाई करने से इस तरह की धघोखे- 


बानी का कम डर रहता है। जिन चीजों को पाकर लोग जुर्म 
कर सकते हैं उनकी बिक्री के विषय में भी इसी तरह के प्रतिबन्ध 
करने से काम चल सकता है। उदाहरण के लिए इस तरह की 
चीजें बेचनेवाछ एक रजिस्टर खोले । उसमें वह बिक्री का ठीक 
ठीक समय, मोल छेनेवाले का नाम और पता, और बिकी हुईं चीज़ 
की तौल और किस्म लिख ले । मोल लेनेवाले से वह यह भी पूछ 
हे कि किस काम के लिए वह चीज दरकार है और जो जवाब 
उसे मिले उसको भी वह अपने रजिस्टर. में द्न करे । यदि 
किसी डाक्टर का लिखा हुआ नुसखा न हो तो बेचनेवाला एक आ- 
दमी को गवाह भी करले । इससे यह छाम होगा कि यदि पीछे 
से यह बात प्रकट हो जाय कि बिकी हुई चीज किसी बुरे काम 
में छाई गई है, अथोत्‌ उसकी सहायता से कोई जुमे हुआ है, तो 
गवाह इस बात को साबित कर देगा कि अमुक आदमी ने उस 
चीज को मोल लिया था । इस तरह के नियम करने से जो छोम 
कोई ऐसी चीज किसी उपयोगी काम के लिए मोल लेना चाहेंगे 
उनको उसके मिलन में विशेष कठिनता न पड़ेगी | परन्तु यदि 
कोई यह चाहेगा कि उस चीज का बुरा उपयोग करके मैं पकडा 
न जाऊं तो उसे अपने बचाव के लिए बहुत बडी कठिनता का 
सामना करना पड़ेगा । 

समाज को इस का हक है, और वह हक स्वाभाविक भी है कि उसके 
विरुद्ध नितने अपराध-जितने जुर्म-होनेवाले हों उनसे बचने के लिए वह 
पहले ही से प्रबन्ध करे । इसके साथ ही समाज का यह भी कतैत्य 
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है कि वह हर आदमी के निज-सम्बन्धी बुरे बर्ताव या दुराचार के 
विषय में किसी तरह का प्रतिबन्ध करने, या किसी तरह की सजा 
देने, की खटपट न करे। क्योंकि ऐसा करना उसकी मुनाप्तिब 
नहीं । पर इस दूसरे सिद्धान्त की हद पहले सिद्धान्त के ही आधार 
पर नियत की जा सकती है । अर्थात्‌ अपनी हानि होने से अपने 
को बचाने का नो हक समाज को है उसी हक के आधार पर दूँ: 
सरे सिद्धान्त की हृद का अन्दानु किया जा सकता है। एक उदा- 
हरण लीनिएं । शराब पीकर उन्मत्त होना, मामूली तौर पर, 

ऐसी बात नहीं है निसके लिए कानूनी प्रतिबन्ध दरकार हो । प- 
रु उन्मत्त होकर यदि किसी आदमी ने किसी दूसरे आदमी को 
पहले कभी तकलीफ पहुँचाई हो, और यह बात साबित भी हो 
चुकी हो, तो, मेरी राय में, कानून के अनुसार उसका विशेष प्र- 
तिबन्ध करना बहुत मुनासिब होगा | यदि वह शराब पीकर फिर 
उन्मत्त हो तो उसे सजा मिलनी चाहिए; और, यदि, उन्मत्तता की 
हालत में वह दुबारा कोई जुर्म करे तो पहले की अपेक्षा उसे अधिक 
कड़ी सजा दी जानी चाहिए । उन्मत्त होते ही जो छोग दूसरों को 
तकलीफ देने पर उतारू हो जाते है-अर्थात्‌ उन्माद के कारण दु- 
सर्रो पर अत्याचार करने की स्फूर्ति निन लोगों में सहसा जागृत 
हो उठती है-उनका उन्मत्त होना मानो दूसरों का अपराध काना 
है। इसी तरह सिर्फ आल्सीपन के कारण किसीकों सजा देना 
उस पर जुल्म करना है। यह कोई जुर्म नहीं है जिसके लिए सज़ा 
दी जा सके । परन्तु यदि किसी ऐसे आदमी में आर्सीपन हो 
जिसे और लोगों का आश्रय हो, अथवा आल्सीपन के कारण जो 








२८० स्वाधीनता-- 


आदमी किसी इकरार को पूरा न कर सकता हो, तो बात दूसरी 
है । ऐसी हाल्तों में उसे सजा देना जरूर मुनासिब होगा । यदि 
कोई आदमी आल्सीपन या और किसी कारण से, जो निवारण 
किया जा सकता हो, अपने बालबच्चों की परवरिश न कर सके; 
या और कोई काम, निसे करना उसका कतंन्‍्य हो, न कर सके 
तो, और साधनों के अभाव में, जबरदस्ती मेहनत कराके उससे 
अपने कर्तव्यों को प्रा कराना अन्याय नहीं । इस तरह की जबर- 
दस्ती की गिनती जुल्म में नहीं हो सकती । 


फिर, बहुत से काम ऐसे भी हैं जो सिफे करनेवाले ही को प्र- 
त्यक्ष हानि पहुँचाते हैं और लोगों को नहीं । इससे ऐसे कार्मो की 
रोक कानून से नहीं की जा सकती । परन्तु बुरे कार्मो को खुले मै- 
दान करना तहजीब के खिलाफ है-उससे सम्यता भज्ञ होती है ॥ 
अतएव ऐसे कामों की गिनती दूसरों से सम्बन्ध रखनेवाले अपरार्धो 
में हो जाती है। इस हालत में उनका प्रतिबन्ध न्याय-सज्जत होता 
है । छोकल्ज्जा के विरुद्ध नितने अपराध हैं उनकी मिनेंती इसी 
तरह के अपराधों में है। इस तरह के अपराधों के विषय में यहां 
पर अधिक लिखने की जरूरत नहीं । क्योंकि एक तो प्रस्तुत विषय 
से उनका सम्बन्ध बहुत दूर का है; फिर छोकछजजा का दोष और 
भी ऐसी बहुत सी बातों पर छग सकता है जो यथार्थ में दूषित नहीं 
है, अथवा जो दूषित मानी ही नहीं गई है। 


यह, पर मुझे एक और प्रश्न कां ऐसा उत्तर देना है जो मेरे 
प्रतिपादित सिद्धान्तों के अनुकूल हो-अथीत्‌ जो उन सिद्धान्तों से 


पांचवां अध्याय | २८१ 


मेल खाता हो । निम से सम्बन्ध रखनेवाले कुछ काम दृषणीय 
माने गये हैं । परन्तु हर आदमी को अपने निनर के कामकाज अ- 
पनी इच्छा के अनुसार करने की स्वतंत्रता है। इसी खयाल से स- 
माज ऐसे कार्मों का प्रतिबन्ध नहीं करता; वह किसीसे यह नहीं 
कहता कि तुम ऐसे काम मत करो; और न वह ऐसे कामों के लिए 
किसतीको सजा ही देता है। क्योंकि इस तरह के कार्मों से जो हानि 
होती है वह सिर्फ करनेवाले ही को सहन करनी पड॒ती है। उसका 


बोझ खुद उसीके सिर रहता है। अब प्रश्न यह है कि इस तरह. 


के काम करनेवार्लों को जैसे उनके करने की स्वतंत्रता है वेसे ही उ- 
नको करने के लिए उपदेश या उत्तेजना देने की दूसरों को भी 
स्वतंत्रता है या नहीं ः कुछ काम ऐसे हैं जिनसे सिफे करनेवार्लो हीं 
की हानि की सम्भावना है। उन्हें यदि वे चाहें तो कर सकते हैं। 
पर यदि दूसरा आदमी किसीसे कहे कि-“ तुम इस काम को करो, ” 
या उसे करने के लिए किसी तरह की वह उत्तेजना दे, तो क्या 
उसे ऐसा करने की भी स्वतंत्रता है ? इस प्रश्न का उत्तर देना 
सहज नहीं है, क्योंकि यह बात कठिनतासे खाली नहीं है। 
कोई काम करने के लिए दुसरे को उपदेश देना, या उससे 
प्राथना करना, एक ऐसी बात नहीं है निसकी गिनती निज की 
बातों में हो सके । वास्तव में ऐसी बातें आत्म-विषयक बतोव की 
परिभाषा के मीतर नहीं आ सकतीं | किसीको उपदेश देना अथवा 
प्रछोमनन या छालच दिखलाना सामाजिक काम है। अतएव लोगों का 
ख़याल है के दुसरों से सम्बन्ध रखनेवाले और कामों की तरह यह 
काम भी सामाजिक बन्धन का पात्र है। अर्थात्‌ इसका भी बन्धन 


हि 
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समाज के हाथ में है। परन्तु यह खयाल गलत है। यह अरम मात्र 
है । थोडा सा विचार करने से यह अम दूर हो जायगा । कुछ देर 
सोचने से यह बात समझ में आ जायगी कि उपदेश और उत्तेजन 
यद्यपि व्यक्ति-स्वातंत्र्य की परिभाषा के ठीक ठीक भीतर नहीं आते, 
तथापि निन प्रमाणों के आधार पर व्यक्ति-स्वातंत्र्य की स्थापना है 
वही प्रमाण उपदेश और उत्तेजन की बातें के भी आधार हैं। 
निन प्रमाणों के आधार पर लोगों को इस बात की स्वतंत्रता है कि 
मिन कामों का और लोगों से सम्बन्ध नहीं है उनको, उनके 
हानि-लाभ की जिम्मेदारी अपने ऊपर रखकर, निस तरह वे चाहें 
कर सकते हैं, उन्हीं प्रमाणों के आधार पर उनको इस बात की भी 
स्वतंत्रता मिलनी चाहिए कि दूसरों से सलाह करके या उनकी राय 
लेकर वे इस बात का निश्चय करें कि क्या करना उनके लिए अच्छा 
होगा और क्‍या न अच्छा होगा । मिस्र आदमी को निस्॒ काम के 
करने की आज्ञा है उसे उस काम के सम्बन्ध में औरों से सलाह 
लेने की भी आज्ञा होनी चाहिए । यदि कोई काम करना मुनासिब 
है, तो उस काम के विषय में पूछपाछ करना और सल्यह लेना भी 
मुनातिब है। जब सलाह देंनेवाला अपनी सलाह से ख़ुद फायदा 
उठाता है; या जब वह उन बातों को जिन्हें समाज और सरकार 
बुरा समझती है, करने की सल्गह देते फिरना, पेट के लिए, अपना 
पेशा कर लेता है; तब यह विषय जरूर सन्देहास्पद्‌ हो जाता है। 
तब यह खयाल पैदा होता है कि ऐसे सछाहकार-ऐसे उपदेशक-- 
को सलाह या उपदेश देंने की स्वतंत्रता होनी चाहिए या नहीं । 
रेसी हालत में एक पेचीदा बात पैदा हो जाती है । क्योंकि जिन 
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बातें को समाज बुरा समझता है उनका पक्ष लेने, और अपना पेट 
पालने के लिए उन्हें करने, की दूसरों को सलह देनेवाले लेगों का 
एक वर्ग ही जुदा बन जाता है। अतएव इस बात के निणेय की 
ज़रूरत होती है कि समाज से इस तरह प्रतिकूल्ता करनेवाले वर्ग 
को बनने देना चाहिए या नहीं । एक उदाहरण लीनिए | जुआ 
खेलना और व्यमिचार करना सहन किया जा सकता है। पर क्या 
कुटनापन करने या जुआ खेलनेवाल्ं को किराये पर देने के लिए 
मकान रखनेवाल्ों का पेशा भी सहन किया जा सकता है? जिन 
सिद्धान्तों के आधार पर इस बात का निणेय किया जाता है कि 
लेगों को किन बातें। के करने की स्वतंत्रता होनी चाहिए उनकी 
हद है । यह हद निस जगह एक दूसरी से मिलती है उस जगह 
जो प्रश्न पैदा होते हैं उन्हीं में से एक प्रश्न यह भी है । अतएव 
यह बात सहसा ध्यान में नहीं आती कि यह प्रश्न-यह बात-किस 
सिद्धान्त के भीतर है । अथोत्‌ इसका सम्बन्ध खतंत्रता देनेवाले 
सिद्धान्त से है या स्वतंत्रता न देनेवाले से । दोनों पिद्धान्तों के 
अनुकूल दलीढें पेश की जा सकती हैं। स्वतंत्रता देने के पक्ष में 
यह कहा जा सकता है कि निम्त काम को मामूली तौर पर करने 
की मनाई नहीं है उसे यदि कोई पेशे के तोर पर करने रगा, ओर 


उसकी मदद से वह अपना पेट पालने या फायदा उठाने छूगा, तो . 


क्या इतने ही से वह अपराधी होगया ? यातो आप उसको इस काम 
करने की पूरी पूरी स्वतंत्रता ही दीजिये या उसको इसे करने से 
बिलकुल रोक ही दीजिये । स्वतंत्रता-सम्बन्धी जिन सिद्धान्तों की 
सिद्धि के लिए इतना वादविवाद हुआ वे यदि ठीक हैं तो, समान 
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के रूप में, समान को यह अधिकार नहीं कि वह व्यक्तिविषयक 
किसी बात को कानून के विरुद्ध कह सके । इसलिए वह समझाने 
बुझाने या सलाह देने के आगे नहीं जा सकता | इस विषय में यदि 
समाज कुछ कर सकता है तो सिर्फ़ इतना ही कर सकता है। अतएव 
हर आदमी को अधिकार है कि चाहे वह दूसरे को कोई काम करने 
की सहायता दे, चाहे न करने की । समाज उसे नहीं रोक सकता। 
यह दलील स्वतंत्रता देने के पक्ष में हुई । पर जो लोग स्वतंत्रता 
देने के पक्ष में नहीं हैं वे और ही तरह की दलील पेश करेंगे। वे कहेंगे 
कि यद्यपि यह सच है कि, निन बातों से अकेले एक ही आदमी 
के हित या अहित से सम्बन्ध है उनको रोकने, या सजा देने के 
.. हरादे से सत्ता के जोर पर, बुरा या भछा ठहराने, का अधिकार 
समाज को नहीं है; तथापि समान या सरकार को यदि कोई बात 
बुरी जान पड़े तो उसे इतना अधिकार ज़रूर है कि वह उसके बुरे 
या भले होने के प्रश्न को विवादास्पद्‌ समझे रहे । यदि यह मान 
लिया जाय तो नो छोग निरपेक्ष और पक्षपातहीन होकर नहीं, 
किन्तु अपने फायदे के लिए-अपना पेट भरने के लिए-दूसरों को, 
सरकार की समझ के प्रतिकूल, उपदेश देंते हैं उनके उपदेश 
क असर से होगों को बचाने के लिए यदि समाज या 
सरकार कोशिश करे तो वह कोशिश अनुचित नहीं कही 
जा सकती। जो छोग अपने फायदे के ल्यि दुसरों को उपदेश 
देते हैं उनको वैसा करने से यथासम्भव रोकना, और सब लोगों 
को जो मागे-अच्छा या बुरा-पसन्द हो उसीसे उन्हें चलने देना 
मुनासिब है। ऐसा करने से किसीकी कुछ हानि नहीं। एक उदा- 
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हरण लीनिए । खेल से सम्बन्ध रखनेवाछ्ला कानून यद्यपि ऐसा है 
कि उसके अनुसार इस बात का निश्चय ठीक ठीक नहीं हो 
कसता कि कौन खेल जा और कोन बेजां है; ओर यद्यपि हर आ- 
दमी अपने घर में, या परस्पर एक दूसरे के घरों में, या किसी 
ऐसी जगह जो चन्दे से खोली गई हो और जहां पिर्फ चन्दा 
देनेवाढी मित्र-मंडडी इकट्ठा होती हो, जुआ तक खेल सकती 
है; तथापि सवेसाधारण के लिए जुआ खेलने के अड्डे खोलने की 
मनाई करना अनुचित नहीं | यह जरूर सच है कि इस तरह की 
मनाई से पूरी पूरी कामयाबी कभी नहीं हो सकती । क्योंकि 
पुलिस को चाहे जितना अधिकार दिया जाय और वह चाहे जितनी 
सख्ती करे, तथापि, किसी न किसी बहाने, जुआ खेलने के अड्डे 
हमेशा खोले ही जाते हैं । परन्तु इस तरह के जुआ-घर छिपी 
हुईं जगहों में होते हैं ओर जो छोग उनको खोलते हैं वे इस 
बात की खबरदारी रखते हैं कि उनका पता कहीं सरकारी अफसरों 
को न रूग जाय । इसलिए जो लोग पक्के जुआरी नहीं हैं और 
ऐसे अड्डों की तछाश में नहीं रहते उनको छोड कर और आदमिर्यों 
को उनका पता नहीं चलता । ख़ले मैदान जुआ खेलना मना करने 
से और लोग इस बुरी आदत से बचते हैं। समान को इतना ही 
फायदा काफी समझना चाहिए | इसके आग्रे जाने का उसे अधि- 
कार भी नहीं । यह दूसरे पक्षवाल्लें की दृील हुई । यह दलील 
बहुत मजबूत है-खूब सबल है । परन्तु यह कहने का साहस मैं 
नहीं कर सकता कि इस दलील के आधार पर मुख्य अपराधी को 
छोड़ देना और अपराध करने की उत्तेनना देंनेवाले को सजा देना 
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मुनापिब होगा । इसे स्वीकार करने में अन्याय होता है--बात 
नीतिविरुद्ध होजाती है। इस दलील के अनुसार काररवाई करने से 
कुटनापन करनेवाले को सज़ा होगी, पर व्यमिचार करनेवाक्य साफ़ 
छूट जायगा । इसी तरह जुआ-घर खोडनेवाल्य पकड़ा जायगा, पर 
जुआ खेलनेवाला बच जायगा । इसीसे इस विषय को अमी विवा- 
दास्पद रहने देना ही अच्छा होगा। इस दढील के आधार पर क्र- 
य-विक्रय के मामूली व्यापार में दस्तंदाजी करना-अर्थात्‌ किसी चीज 
के बेचने या मोल लेने की मनाई कर देना-और भी अधिक अनु- 
चित बात होगी । नितनी चीजे बाजार में बिकती हैं उनको बहुत 
अधिक खाजाने से नुकसान होने का डर रहता है । परन्तु बेचने- 
वाला हमेशा यही चाहता है कि उसकी बिक्री बढ़े और लोग उन 
चीजों को खूब खाये । अर्थात्‌ वह बिकी हुई चीजों के दुरुपयोग 
को उत्तेजित करता है। पर इस आधार पर शराब की बिक्री बन्द 
कर देना कभी उचित नहीं हो सकता । क्योंकि अधिक शराब पी 
कर उसका दुरुपयोग करनेवाल्लों को उत्तेजन देने में यद्यमि दुकान- 
दारों का फायदा है, तथापि जो छोग शराब का सदुपयोग करते हैं, 
अथोत्‌ उसे अच्छे काम में लगाते हैं, उनके लिए. इन दुकानदारों 
की जरूरत भी है। परन्तु दुरुपयोग करनेवालों को जो ये छोग 
उत्तेजना देते हैं उससे समान की हानि जरूर होती है। यह हानि 
समान के लिए बहुत ही अनिष्टकारक है। इससे ऐसे दुरुपयोग को 
बन्द करने के लिए दुकानदारों से जमानत लेना या इकरारनामा ढि- 
खाना बहुत मुनासिब है। इस तरह के बन्धन से दुकानदारों की 
सतंत्रता में दस्तंदाजी नहीं होती । पर, हां, यदि इस तरह के बन्धन से 
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समाजका कोई फायदा न होता तो उसकी गिनती दस्तंदाजी में जरूर 
होती । 

यहां पर एक और प्रश्न उठता है । वह यह है कि जो काम 
कर्ता के लिए हानिकारक है उसे ही यदि वह करना चाहे, और 
उससे किसी दूसरे का सम्बन्ध न हो, तो उसे उस काम को करने 
देना मुनासिब जरूर है। पर ऐसे काम का अप्रत्यक्ष रीति से प्रति- 
बन्ध करना गवनेमेंट के लिए उचित है या नहीं ? उदाहरण के 
लिए, शराब पकिर मतवाले होने के साधनों को कम करने, या 
शराब बेचने की दुकानों की संख्या कम करके शराबियों के लिए 
उसका मिलना कुछ कठिन कर देने, के उपायों की योजना करना 
गवनेमेंट को उचित है या नहीं ? और अनेक व्यावहारिक प्रश्नों 
की तरह इस प्रश्न के भी बहुत से भेद किये जाने की जरूरत 
है। नशे की चीजों पर इस मतलब से अधिक कर, अर्थात्‌ टेक्स 
लगा देना कि उनके मिलने में लोगों को कठिनता पड़े, एक ऐसी 
बात है जो ऐसी चीजों की बिक्री को बिलकुल ही बन्द कर देने 
से थोड़ी ही भिन्न है । इन दोनों बातों में बहुत कम फरक है। 
अतएव, यदि ऐसी चीजों की बिक्री बिलकुल ही बन्द कर देना 
उचित माना जायगा तो कर लगाना भी उचित माना जायगा, 
अन्यथा नहीं । जिस चीज की कीमत जितनी अधिक बढ़ा दी 
जायगी उतनी ही अधिक मानो उन होगों के लिए वह मनाई का 
काम देगी जो उप्ते उतनी कीमत देकर, लेनेका सामथ्ये नहीं 
रखते । परन्तु जो उसे उतनी कीमत देकर भी लेने का सामथ्ये 
रखते हैं उनको अपनी इच्छा तृप्त करने के लिए मानो उतना - 








श्टट स्वाधीनता- 


दण्ड अर्थात्‌ जुरमाना देना पड़ेगा | समाज और व्यक्ति से सम्बन्ध 
रखनेवाले कुछ कर्तव्य ऐसे हैं निनका पान करना कानून और 
मीति के अनुसार हर आदमी का थर्म्मे है। इन कतेव्यों को पूरा 
करने के बाद हर आदमी को इस बात का हक है कि अपनी 
बची हुई आमदनी को अपने आराम के लिए वह चाहे जिस 
तरह और चाहे निस काम में खच करे | इन दलों को सुनकर 
बिना अच्छी तरह बिचार किये शायद कोई यह कहे कि आम- 
दूनी बढ़ाने के लिए. नशे की चीजों पर अधिक कर लगाना अलु- 
चित है | पर यह बात याद रखना चाहिए कि सरकारी आमदनी 
बढ़ाने की ज़रूरत होने पर बिना कर बढ़ाये. काम ही 
नहीं चछ सकता । आमदनी बढ़ोने का एक मात्र 
यही उपाय है। बहुत से देशों में जो कर लगाया जाता 
है उसके अधिक भाग को, अप्रत्यक्ष रीति से, वसूछ करने की ज- 
रूरत पड़ती है । अतएव खाने पीने की भी कुछ चीजों पर गवनेमेंट 
को छाचार होकर कर लगाना पड़ता है । इस कारण, ऐसी चीजो 
के उपयोग की थोड़ी बहुत प्रतिबन्धकता जरूर हो जाती है। अ- 
रथात्‌ कीमत बढ़ जाने से कुछ आदमी ऐसी चीजे मोल नहीं के 
सकते । यह उनके लिए मनाई के ही बराबर है । इस कारण 
गवनेमेंट का यह धमे है कि कर छगाने के पहले वह इस बात 
का अच्छी तरह विचार करले कि किन चीज़ें के बिना लोगों का 
काम चल सकता है और किनके बिना नहीं चल सकता । निन 
चीजों का एक नियमित मात्रा से अधिक उपयोग, करने से 
लोगों की हानि होने का निःसन्देह डर हो उन पर अधिक कर 
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लगाना गवर्नमेंट का कतंव्य है । अतएव नशे की चीजों पर कर 
लगाकर यदि गवनेमेंट को अपनी आमदनी बढाने की जरूरत 
हो तो जितने कर से गवनेमेंट का काम होता हो उतना 
कर लगाना उचित ही नहीं, किन्तु प्रशंसनीय मी है । 

यहां पर एक और बात का विचार करना है। वह यह के 
नशे की चीजों को न्यूनाधिक पारिमाण में बेचने का पूरा पूरा हक 
कुछ ही आदमियों को देना चाहिए या नहीं | इसका जवाब 
उस काम के अनुसार होगा ।निसके खयाल से बेचने का प्रतिबन्ध 
किया गया होगा । अथीत्‌ जैसा काम होगा वैसा ही जवाब भी 
होगा । जहां सब लोगों की आमद रफ़्त रहती है-अर्थात्‌ जो 
सार्वजनिक जगरहें हैं-वहां पुलिस रखने की जरूरत होती है। पर 
जहां मादक पदाथे, अर्थात्‌ नशे की चीजें, बिकती हैं वहां तो 
पुलिस की और भी अधिक जरूरत होती है; क्योंकि समाज के 
विरुद्ध जो अपराध होते हैं उनका बीज बहुत करके ऐसी ही जगहों 
में बोया जाता है-कहीं ऐसे अपराधों की अधिक उत्पत्ति होती है। 
अतएव नशे की चीजों के बेचने का अधिकार सिर्फ उन्हीं होगों 
को देना चाहिए जो सम्य और अच्छे चाढ्चलन के हैं और जो 
अपनी भलमंसी की जमानत दे सकते हैं | यदि बिकने की जगह 
पर ही लोग ऐसी चौनें खर्च करते हों तो इस बात का खयाल 
रखना और भी जरूरी बात है। दूकान खोलने और बन्द करने 
का ऐसा समय नियत कर देना मुनाप्तिब होगा निसमें 
निगरानी रखनेवाले अफसर, या पुलिस के अधिकारी, अच्छी तरह 
देख भाठ कर सकें। दुकानदार के अयेम्य होने, या जान 
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२९० स्वाधीनता-- 

बह्चकर उसके आंख छिपाने, से यदि बार बार झगड़े फसाद हों, 
जुर्म करने के इरादे से वहां छोग इकट्ठे हों, तो नशे की चीजों 
के बेचने का छाइसंस छीन कर दुकान बन्द कर देना चाहिए द 
इससे अधिक और कोई प्रतिबन्ध करना, मेरी समझ में, तत्त्वदृष्ट 
से अन्याय होगा । एक उदाहरण लीजिए । शराब . पीने के 
छाछूच को घटने, और शराब. की दुकानों तक पहुँचने में बाधा 
डालने, के इरादे से यदि दुकानों की संख्या कम कर दी जाय तो 
जो छोग शराब का दुरुपयोग करते हैं उनके कारण सब लोगों को 
तकलीफ उठाना पडे । अथीत्‌ ऐसा करने से कुछ आदमियों के 
कारण सब को शराब लेने में असुभीता हो और गेहूं के साथ घुन 
के भी पिस जाने की मसल पूरी हो जाय । इस तरह का प्रतिबन्ध 
सिर्फ उस समाज के लिए उपयोगी और उचित हो सकता है 
| निसमें कामकाजी छोग लड़कों या असम्य जंगली आदमियों की 
तरह अशिक्षित होते हैं; अतएव जिन्हें भविष्यत्‌ में स्वाधीनता पाने 
के योग्य बनाने के लिये, हर बात में, नियमबद्ध करने की जरूरत 
रहती है। परन्तु किसी भी स्वाधीन देश में मेहनत मजदूरी कर- 
नेवार्कों के साथ इस नियम के अनुसार खुले तौर पर बतोव नहीं 
किया जाता । और कोई आदमी, जिसे स्वाधीनता की सच्ची कीमत 
मालूम है, उनके साथ इस नियम के अनुसार बतोव किये जाने की 
राय भी न देगा । परन्तु यदि उनको स्वाधीनता की शिक्षा देने, 
और स्वाधीन आदामियों की तरह उनके साथ बतोव करने, के और 
सब साधनों की योजना निष्फल हुई हो, और यह बात निविवाद 
सिद्ध होगई हो कि उनके साथ वही बर्ताव मुनात्तिन है जो लड़कों 
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के साथ किया जाता है, ठो बात ही दूसरी है। इस हालत में 
पूर्वोक्त नियम के अनुसार बतोव किया जा सकता है। निस्त कतः 
के विचार की ज़रूरत है उसके विषय में सिर्फ यह कह देना कि 
इसमें पूर्वोक्त नियम के अनुसार काररवाई होनी चाहिए सर्वथा 
असज्ञत है। क्योंकि कहने मात्र से यह नहीं साबित होता कि 
और सब साधनों के अनुसार बतीव करने की कोशिश निष्फलछ हुई 
है। नहीं, उसकी निष्फलता को सप्रमाण साबित करना चाहिए । 
आदमी अकसर यह कहंते हैं कि हम लोगों मे यही चाल है, 
अथवा हम लोगों के यहां ऐसा ही व्यवहार होता आया है। पर 
यह कहना कोई कहना है। इसमें कोई अर्थ नहीं। यह प्रद्ाप 
मात्र है। इस देशमें जितनी सभायें, संस्थायें या समाज हैं वे सब 
असम्बद्ध बातों का समूह हैं । अतएव जो बातें प्रतिबन्धहीन और 
परम्पराप्राप्त राज्यों में ही देख पडनी चाहिए वे हम छोगों के 
आचार और व्यवहार में घुस गई हैं । और मुशकिल यह है कि 
यहां की सभा सब स्वाधीन हैं | इसलिए प्रतिबन्ध की बातों से 
नैतिक-शिक्षा-सम्बन्धी लाम भी, जैसा चाहिए, नहीं होता । क्योंकि 
काफी तौर पर ऐसी बातों का प्रतिबन्ध ही नहीं किया जा 
सकता । 

इस पुस्तक में, पहले कहीं पर, यह बात सिद्ध की जा चुकी है 
कि जिन बातें का सम्बन्ध और छोगों से नहीं है उनके विषय में 
हर आदमी स्वतंत्र है। वह उन बातों को जिस तरह चाहे कर 
सकता है। इसी नियम के अनुसार यदि कुछ आदमी मिछ कर एक 
समाज की स्थापना करें, और जिन बातों से उस्त समान के मेम्बरों 
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२९२ स्वाधीनता- 


को छोड कर और किसीका सम्बन्ध नहीं है उनको यदि वे, एक 
दूसरे की अनुमति से, करना चाहें तो कर सकते हैं। ऐसा करने 
के लिए वे सरवया स्वतंत्र हैं। ऐसे समाज के मेम्बरों की राय में 
जब तक कोई फेरफार नहीं होता तब तक इस विषय में कोई 
बाधा नहीं आती-अथांत्‌ तब तक उनकी स्वतंत्रता बनी रहती है । 
परन्तु राय एक ऐसी चीज है कि वह हमेशा कायम नहीं रहती; 
वह बदल्ला करती है। अतएव जिन बातों से सिर्फ किसी समाज- 
विशेष ही का सम्बन्ध है उनके विषय में भी समाज के सब आद- 
मियों को परस्पर एक दूसरे से इकरार कर लेना चाहिए | इस तरह 
का इकरार हो जाने पर उनसे उसे पूरा कराना मुनाप्तिब है। पीछे 
से चाहे उसे पूरा करने की उनकी इच्छा न हो, तो भी, 
यही है ककि वे उसे अपनी इच्छा के विरुद्ध भी पूरा करें। उस 
समय उनकी इच्छा की परवा करना न्यायसड्भत नहीं । परल्तु 
नितने देश हैं प्रायः सब की कानूनी किताबों में इस नियम 
के अपवाद पाये जाते हैं | अथोत्‌ बहुत सी बातें ऐसी हैं 
जिनके विषय में इस नियम से काम नहीं लिया जाता | 
जिस इकरार-जिस प्रतिज्ञा-से किसी तीसरे आदमी का 
नुकसान होने का डर होता है सिर्फ उसे ही न पूरा 
करने की जिम्मेदारी से वे नहीं बरी कर दिये जाते; किन्तु 
निस प्रतिज्ञा से परस्पर दो आदमियों में से एक का भी नुकसान 
होने का डर होता है उसकी जिम्मेदारी से भी वे कमी कभी बरी 
कर दिये जाते हैं। उद्नहरणाथथ इँगलैंड, और प्रायः दूसरे सम्यः 
देशों में भी, यदि कोई आदमी गुम बनाये जाने के लिए बिकने 
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या बेचे जाने का इकरार करे, तो उसका वह इकरार व्यर्थ होगा। 
ऐसा इक्रार न तो कानून ही के बल पर पूरा किया जा सकेगा 
और न लोकसम्मति ही के बल पर। अपनी इच्छा के अनुसार लोगों 
के ऐहिक जीवन की यथेच्छ व्यवस्था करने के हक में इस तरह 
बाघा डालने का कारण स्पष्ट है। निमकी स्वाधीनता से सम्बन्ध 
रखनेवाले इस चरम सीमा के उदाहरण में प्रतिबन्ध करने का कारण 
तो और भी अधिक स्पष्ट है। निस बात से दूसरों का सम्बन्ध नहीं 
है उसके विषय में किसीकी खतंत्रता में दस्तंदानी न करने का 
मुख्य कारण सिर्फ ख्तंत्रता-सम्बन्धी प्रेम है। जब कोई आदमी 
खुशी से कोई स्थिति-विशेष पसन्द कर लेता है तब उससे यह सृ- 
चित होता है कि उसे वह स्थिति इष्ट या छाभदायक जरूर 
मालूम हुई होगी; अथवा, यदि यह, नहीं तो कम से कम वह स॒द्य, 
अर्थात्‌ सहन करने के छायक, तो जरूर ही जान पड़ी होगी | अ- 
तएव, सब बातों का बिचार करके, उसे उप्त काम को करने, अ- 
थवा उस स्थिति में रहने देने, से ही उसका हित होगा । परन्तु 
जो आदमी गुठ्मम बनने के लिए अपने को बेचता है वह उसके 
साथ ही अपनी स्वतंत्रता को भी बेच देता है। अतएव अपने निज 
के सब कार्मो! को स्वतंत्रता-पूवंक करने का उस्ते जो हक्‌ है उससे 
वह हाथ थो बेठता है| इसलिए निस उद्देश से उसे अपनी मन 
मानी व्यवस्था करने देना न्याय्य समझा जाता है वह उद्देश ही 
उसके इस अकेढे एक काम से निष्फ हो जाता है । उस समय 
से उनकी स्वतेत्रता जड़ से जाती रहती है, और वह एक ऐसी 
स्थिति में पहुंच जाता है कि ख़शी से और किसी स्थिति में रहने 
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से जो बातें वह अपने अनुकूल कर सकता वे उस स्थिति में नहीं 
| की जा सकतीं। खतंत्रता का यह उद्देश नहीं है कि उसे पाकर 
; खुद उसे ही कोई खो बैठे । स्वतंत्रता को बेच देना स्वतंत्रता नहीं 
* कहलाती । यह कारण-परम्परा बहुत व्यापक है; ये दलीलें दूर तक 
काम दे सकती हैं । गुढामी से सम्बन्ध रखनेवाला जो उदाहरण 
मैंने यहां पर दिया उससे इन दलीलों की गुरुता साफ जाहिर है। 
परन्तु संसार में रह कर बहुत दफे अपनी स्वतंत्रता को कम कर 
देंने की जरूरत पडती है | अथ्थीत्‌ अकसर ऐसे मौके आते हैं जब 
आदमी को अपनी स्वाधीनता का प्रतिबन्ध करना पड़ता है। तथापि 
स्वतंत्रता को बिलकुल ही बेच देने की जरूरत नहीं पड़ती । स्वते- 
च्ता को बिलकुल बेच देने ओर उसका प्रतिबन्ध करने में बहुत 
फरक है । परन्तु जिन बातों से सिर्फ कर्ता का ही सम्बन्ध है उनको 
स्वतेत्रतापू्वक अपनी इच्छा के अनुसार उसे करने देना निस॒ सि- 
द्वान्त का उद्देश है, उसीका यह भी उद्देश है, कि जिन बातों 
का किसी तीसरे से सम्बन्ध नहीं है उनके विषय में, यदि छोग पर- 
स्पर एक दूसरे से किसी तरह का इकरार कर लें तो, उस इकरार 
से छुटने के लिए भी उनको स्वतंत्रता होनी चाहिए | निस इक्रार 
से रुपये पैसे का सम्बन्ध है उसको छोड कर और कोई प्रतिज्ञा 
ऐसी नहीं है निसके विषय में यह कहा जा सके, कि परस्पर एक 
दूसरे की सम्मति के बिना, दो आदमियों में से निसकी इच्छा हो 
वह उस प्रतिज्ञा से अपने को मुक्त न करे | बैरन हम्बोल्ट, जि- 
सकी परमोत्तम पुस्तक से मैंने पहले, कहीं पर, एक जगह, एक 
अवतरण दिया है, कहता है कि जो प्रतिज्ञायें शारीरिक सम्बन्ध या. 





शा अध्याय । ... श्९थ्‌ 
शारीरिक मेहनत के विषय में की जाती हैं उनको एक नियत समय 
तक ही के लिए करना चाहिए । यह नहीं कि वे सदा सर्वदा के 
लिए की जायें । यदि ऐसी प्रतिज्ञाओं को कोई हमेशा के लिए करे 
भी तो भी कानून की दृष्टि से वे नानायन समझी जायें। ऐसी प्र- 
तिज्ञाओं में से विवाह-बन्धन की प्रतिज्ञा सब से अधिक महत्त्व की 
है। यह एक ऐसी प्रतिज्ञा है कि प्रतिज्ञा करनेवाले दोनों मनष्यों 
अथीत्‌ स्ली-पुरुषों, का मन यदि अच्छी तरह न मिला. तो 
यह व्यथ जाती है । इस बन्धनरूपी प्रतिज्ञा के विषय 
में यह बहुत बडी विशेषता है | अतणव यदि दो में से 
एक का भी मन न मिला, और ख्री अथवा परुष ने विवाह-बन्धन 
से मुक्त होने की इच्छा जाहिर की, तो उसे वैसा करने देना चा 
हिए । इस बन्धन से छूटने के लिए किसी तरह की बाधा डालना 
मुनासिब नहीं । यह विषय बहुत बड़े महत्त्त और झगड़े का है । 
इससे इस निबन्ध के बीच में इसका विवेचन विस्तार-पृवक नहीं 
किया जा सकता । अतएव दृष्टान्त के तौर पर इसकी नितनी 
जरूरत थी उतनी ही का उलछेख करना मैं यहां पर बस समझता 


हूं। यह विवेचन बहुत ही सांक्षेित्त और सिद्धान्तरूपी है। इसीसे - 


प्रमाण देने के बखेंडे में न पड़कर हम्बोल्ट साहब ने सिफे निरणय- 
रूपी सिद्धान्त देकर इस विषय को समाप्त कर दिया हैं.। यदि 
विवाह-बन्धनावषियक यह विवेचन सिद्धान्त के रूप में न होता तो 
इस बात को वह जरूर कबूछ कर लेता कि इतने थोड़े में और 
इतने सीधे सादे तौर पर इसका निणेय नहीं हो सकता । जब 
कोई आदमी साफ़ साफ प्रतिज्ञा करके, अथवा किसी विशेष प्रकार 
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का व्यवहार करके, दूसरे के मन में यह विश्वास पैदा कर देता 
है कि मैं अमुक तरह का बतांव तुम्हारे साथ करूंगा; अतएव जब 
इस प्रतिज्ञा के भरोत्ते उस दूसरे आदमी के मन में नई नई उम्सेद 
वैदा हो जाती हैं, नह नई अटकर्ले वह रूगाने छगता है, और अ- 
पने जीवन के कुछ हिस्से को वह एक नये सांचे में ढालने लगता 
है, तब नीति की दृष्टि से पहले आदमी के सिर पर दूसरे आदमी 
के सम्बन्ध में एक नई तरह की जिम्मेदारी आ जाती है। यह 
जिम्मेदारी, कारण उपस्थित होने पर, रद की जा सकती है-मेट 
दी जा सकती है; पर यह नहीं कि जब जिसके दिल में आवे उसे 
भेट दे । उस पर विचार जरूर करना होगा । विचार में सब॒ल 
कारण उपस्थित होने पर वह रद की जा सकती है। इसके सिवा, 
दो आदमियों में आपस की प्रतिज्ञा से उत्पन्न हुए सम्बन्ध का 
यदि तीसरे आदमियों पर कुछ असर हुआ; अथवा, यदि, उसके 
कारण, तौसरे आदमियों की स्थिति में कुछ फेरफार हो गया; 
अथवा, यदि, नैसे विवाह में होता है, तीसरे आदमी ( संतान ) 
नये पैदा हो गये तो उन तीसरे आदमियों से सम्बन्ध रखनेवाली 
कर्तव्यरूपी एक नई जिम्मेदारी भी उन दोनों आदमियों पर आ 
जाती है। अतएव दो आदमी परस्पर जो प्रतिज्ञा करते हैं उस 
प्रतिज्ञा के तोड़ने या पूरा करने ही पर इस नह जिम्मेदारी का 
निर्वाह, या निवाह करने का तरीका, बहुत कुछ अवलूम्बित रहता 
है। यहां पर तीसरे आदमियों से मतरूब, परस्पर प्रतिज्ञा करनेवाले 
दो आदमियों को छोड कर, और आदमियें। से है। इस पारस्परिक 
प्रतिज्ञा या इकरार के विषय में जो कुछ मैंने ढछिखा उसका यह 
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अर्थ नहीं, और मैं इस अर्थ को कब॒छ मी नहीं करता, कि इस - 


नह जिम्मेदारी के खयाल से प्रतिज्ञा करनेवार्लों को अपनी प्रतिज्ञा 
का पालन, चाहे कितना ही नुकसान क्यों न हो, करना ही चाहिए। 
मेरा मतरूब सिफे इतना ही है कि इन बातों का विचार करना 
चाहिए । अर्थात्‌ इस तरह की प्रतिज्ञा के सम्बन्ध में तीसरे आ- 
दमियों के हिताहित पर ध्यान देना बहुत जरूरी बात है । हम्बोह्ट 
के कहने के अनुसार यदि यह बात मान भी ली जाय कि कानून 
की रू से की हुई प्रतिज्ञा के तोडने के हक में किसी तरह का 
फरक्‌ डालना मुनासिब नहीं, तो भी प्रतिज्ञा करनेवाले के नेतिक 
हक में जरूर है। फ्रक्‌ पड़ जाता है। निस्त इकरार-जिस प्रतिज्ञो- 
का तीसरे आदमियों के हिताहित से बहुत घना सम्बन्ध हो उसे 
करने के पहले दोनों आदमियों को चाहिए कि वे इन सब बातों 
का अच्छी तरह विचार कर लें। पर, यदि, इस तरह का विचार 
कोई न करे, और उसकी इस भूल के कारण तीसरे को कुछ हानि 
पहुँचे, तो हानि की नैतिक जिम्मेदारी उसके सिर पर है। स्वतंचता 
के व्यापक सिद्धान्तों को उदाहरण द्वारा खूब स्पष्ट करने के इरादे 
से ही मैंने इतना विवेचन किया । अन्यथा इस विषय में इतना 
ढिखने की कोई जरूरत न थी । क्योंकि विवाह-बन्धन के सम्बन्ध 
में विशेष वाद-विवाद करने से यह सूचित होता है कि विवाह की 
अतिज्ञा से बद्ध होनेवाले तरुण ख्री-पुरुषो के हिताहित की परवा 
कोई चीज नहीं; उनके भावी बाल-बच्चों के हिताहित की ही परवा 
सब कुछ है। 
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मैं पहले ही कह चुका हू कि सर्वपम्मत और व्यापक 
सिद्धान्तों के न होने से जिन बातों की स्वतंत्रता न 
देगा चाहिए उनकी स्वतंत्रता तो अकसर दी जाती है और 
जिनकी देना चाहिए उनकी नहीं दी जाती | अवोचीन योरप 
में एक बात ऐसी है जिसके विषय में लोगों के स्वतंत्रता-सम्बन्धी 
* मनोविकार बहुत ही प्रबल हैं; परन्तु उस बात की स्वतंत्रता देना, 
मेरी समझ में, अनुचित है । जिन बातों से औरों का सम्बन्ध नहीं 
उनको यथेच्छ करने की हर आदमी को ख्तंत्रता है; परन्तु यदि 
कोई आदमी दूसरों के काम-काज को, अपना ही समझने के बहाने, 
उसे करना चाह तो उसका प्रतिबन्ध जरूर करना चाहिए । इस 
विषय में उसे मनमानी बात करने की स्वतन्त्रता देना मुनासिब 
नहीं । निजसे ही विशेष सम्बन्ध रखनेवाले काम-क्राज के विषय में 
हर आदमी को स्वतंत्रता देना जैसे गवनमेंट का कत॑व्य है, वैसे ही 
उसका यह भी कर्तव्य है कि निसको उसने दूसरों पर हुकूमत 
करने का अधिकार दिया है उस पर वह अच्छी तरह निगाह 
रक्‍्खे । अथोत्‌ वह इस बात को देखती रहे कि उसके अधिकारी 
अपने अधिकार का दुरुपयोग तो नहीं करते । परन्तु कुठम्ब के 
आदमियो का परस्पर एक दूसरे से जो सम्बन्ध होता है उसके वि- 
फ्य में गवनेमेंट अपने इस करतैव्य का बहुत अनादर करती है । 
संसार में नितनी महत्त्त की बातें हैं वे सब |मिछ कर भी इस कूट- 
म्ज-सम्बन्धी बात की बराबरी नहीं कर सकतीं । इसका प्रभाव हर 
आदमी की सुख-सामग्री पर पडता है । पत्नी पर पति आ्रयः बाद- 
शाह की तरह हुकूमत करता है । पर इस विषय में, यहां पर, 
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विस्तार-पुर्वक लिखने की जरूरत नहीं | इसके दो कारण हैं । एक 
तो यह कि ख्रियों को वे ही हक मिलने चाहिए जो परुषों को मिलेः 
हैं, और कानून जैसे औरों की रक्षा करता है वैसे ही उसे ख््ियों 
की भी रक्षा करना चाहिए । बस इससे अधिक और कुछ न चा- 
हिए । इतने ही से ख्लियों के सम्बन्ध की बुराइयां रफा हो जायेंगी ॥ 
इस विषय में अधिक न लिखने का दूसरा कारण यह है कि खियों 
पर चिरकाल से होनेवाले अन्याय के जो पृष्ठपोषक हैं वे इस बात 
ही को नहीं कबूल करते के स्त्रियों को भी खतंत्रता देना चाहिए। 
वे ख़ले मैदान कहते हैं |के खतरियों पर पुरुषों की सत्ता होने ही में 
समाज का कल्याण है। अतएव विवाद किस बात पर किया जाय! 
सच पूछिए तो सन्तान के सम्बन्ध में मॉ-ब्राप को जो स्वतंत्रता 
होनी चाहिए उसकी ठीक ठीक कल्पना ही लोगों को नहीं है; 
ओर यदि है भी तो वह कल्पना यथास्थान नहीं है। अथीत्‌ उस 
स्वतंत्रता का जैसा प्रयोग होना चाहिए वैसा नहीं होता । यही 
कारण है जो सन्तान-विषयक अपने कतेव्य को पाछन करने में गव- 
नेमेंट को अनेक विघ्न और बाधाओं का सामना करना पडता है । 
लोगों को इस बात का इतना अधिक पक्षपात है-उनको इस बात 
की इतनी अधिक हठ है-कि उनकी राय में सन्‍्तति पर माँ--बाप 
की पूरी और अन्य-सावारण सत्ता है । वे कहते हैं कि इस सत्ता 
में जरा भी दस्तंदानी करने का किसी को अधिकार नहीं | इन बातों 
को सुन कर यह खयाल होता है कि “ आत्मा वै जायते पुत्र: ”- 
अथोत्‌ पिता की आत्मा का ही दूसरा रूप पुत्र है-यह उक्ति आ- 
लड्ारिक नहीं, किन्तु अक्षरशः सच है। खुद बाप की स्वतंत्रता में: 
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चाहे जितनी दस्तंदानी हो, इसकी छोग कम परवा करेंगे । पर बेटे 
के सम्बन्ध में बाप को लेगों ने जो स्वतंत्रता दी है उसमें जरा 
भी दस्तंदानी होते देख लोग आपे से बाहर होजाते हैं । इससे स्पष्ट 
है कि खतंत्रता की अपेक्षा लोग सत्ता की कीमत अधिक समझते 
हैं । उदाहरण के लिए सन्‍्तान की शिक्षा की बात पर विचार की- 
| जनिए । क्या यह एक स्वयंसिद्ध बात नहीं है कि जितने मनुष्य 
| जन्म हें उनकी एक नियत सीमा तक शिक्षा देने के लिए सब 
“लोगों को बाध्य करना गवनमेंट का काम है ? परन्तु क्या एक भी 
(ऐसा आदमी है जिसे इस सिद्धान्त को कूबल करने और निडर हो- 
कर प्रसिंद्धिपृवक जाहिर करने में संकोच न होता हो। शायद ही 
कोई इस बात को न कबूल करेगा कि किसी प्राणी को पैदा करके 
उसे संसार में अपने, और दूसरों से सम्बन्ध रखनेवाके, व्यवहारों 
को अच्छी तरह करने के योग्य बनाने के लिए उचित शिक्षा देना 
माँ--बाप का ( अथवा आज कल की रुढ़ि और कानून के अनुसार 
बाप का ) सब से बडा कतंव्य है। इस बात को यर्यपे सब छोग 
कबूल करते हैं; यर्यप वे इस बात को निःसन्देह मानते हैं कि 
इतनी शिक्षा देना बाप का परम कतव्य है; तथापि इस देश में ढूंढने से 
शायद ही कोई आदमी ऐसा |मिले जो इस बात को शान्तचित्त होकर 
सुन ले कि इस कतेव्य को पूरा कराने के लिए बाप को ल्ाचार करना 
चाहिए-अथोत्‌ यदि वह ख़ुशी से इसे पूरा न करे तो उस पर बल-प्रयोग 
उकैया जाय । अपनी सन्ताति को शिक्षा देने के लिए मेहनत करने 
या किसी तरह का नुकसान उठाने की तो बात ही नहीं, उल्य 
'बिना कोड़ी पैसा ख़चे किये भी शिक्षा का प्रबन्ध कर देने पर, यह 
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बात बाप की मरजी पर छोड दी गई है कि उसका जी चाहे तो: 
वह अपने छडके लड़कियों को शिक्षा दिलावे और न जी चाहे तो _ 


न दिलावे | इस बात को लोग अब तक कबछ नहीं करते कि लछडकों 
को जीता रखने के लिए भोजन-वस््र इत्यादि की ही नहीं, किन्तु 
उनको पढ़ाने और मानसिक शिक्षा देने की भी काफी शक्ति यदि 
बाप में न हो तो लड़के पैदा करना मानो उन अभागी लड़कों के, 
और समाज के भी, विरुद्ध बहुत बड़ा नेतिक अपराध करना है; और 
यदि बाप अपने इस कत॑व्य को न प्रा करे तो, जहां तक हो सके, 
उसीके खर्चे से छडकों की शिक्षा का प्रबन्ध बलपृवेक कराना गव- 
न॑मेंट का करतंव्य है । 

यदि यह सिद्धान्त एक बार कबूछ कर लिया जाय कि बलपुवैक 
सार्वजनिक शिक्षा दिलाना गवनेमेंट का काम है तो, केसी और किसी 
तरह शिक्षा देनी चाहिए इत्यादि बखेड़े की बातें और कठिनाइयां हमेशा 
के लिए दूर हो जायेँ । इन्ही झंझठों और कठिनाइयों के कारण 
आज कल जुदा जुदा पर्न्‍थों और सम्प्रदायों में झगड़े हो रहे हैं । 
इस सिद्धान्त के अनुसार काम शुरू कर देने से ये झगड़े भी दूर 
हो जायेंगे ओर जो श्रम और समय खुद शिक्षा के काम में 
लगना चाहिए वह शिक्षाविषयक वाद-विवाद में व्यथे भी न जा- 
यगा । यदि गवनेमेंट यह कानून जारी कर दे कि प्रत्येक बच्चे 
को अच्छी शिक्षा मिलनी ही चाहिए तो इस काम में उसे जो 
मेहनत पडती है वह बच जाय । इस बात को गवरनमेंट माँ-बाप 
पर छोड़ दे ककि जहां और जिस तरह से उनको सुभीता हो अपने 
बच्चों की शिक्षा का वे प्रबन्ध करें। फीस देकर गवर्नमेंट सिफे 


्ब्स्ल्ल्ख्लिकि्स्ड्स्द 





६४ 





| २ स्वाधीनता- ' 


गरीब आदमियों के छड़कों की मदत करे, और जिनका कोई वास्सि 
. न हो उनकी शिक्षा में जो खचचे पड़े वह भी सब वहीं दे। इस 
बात के प्रतिकूल कोई उचित आक्षिप नहीं हो सकते कि गवरनमंट को 
प्रजा के द्वारा शिक्षा दिलानी चाहिए । हां; यदि, गवनेमेंट शिक्षा का 
सारा प्रबन्ध अपने ही हाथ में लेले तो उस प्रबन्ध के प्रतिकूल आ- 
क्षेप जरूर हो सकते हैं । अपने रूड़कों को शिक्षा देने के लिए 
| लोगों को मजबूर करना एक बात है, और शिक्षा-सम्बन्धी सारा 
: प्रबन्ध खुद ही करते बैठना दूसरी बात है । दोनो में बहुत अन्तर 
! है। शिक्षा-सम्बन्धी सब तरह का, या बहुत कुछ, प्रबन्ध छुद का 
| ना गवनेमेंट को उचित नहीं | इस बात को में और लोगों से भी 
। अधिक बुरा समझता हू । 
स्वभाव की विल्क्षणता, मत की मित्नता और बताव की विचि- 
अता के माहात्म्य के विषय में जो कुछ मैंने कहा है उससे शिक्षा 
की विचित्रता भी सिद्ध है। सच तो यह है कि शिक्षा की विचित्रता 
'की महिमा और भी अधिक है। वह अनिवचनीय है । उसका 
बयान नहीं हो सकता । मैसे जुदा जुदा राय, बतोव और स्वभाव 
का होना जरूरी है वैसे ही जुदा जुदा तरह की शिक्षा का होना 
भी जरूरी है, और बहुत जरूरी है। गवनेमेंट के द्वारा एक ही 
तरह की शिक्षा का जारी होना मानों सन आदमियों को एक सा _ 
| कर डालना अथवा एक ही सांचे में ढालना, है। गवनमेट से सम्ब- 
नव रखनेवाले छोगों में से जिनका पक्ष प्रबल होता है वे निस 
तरह के स॒ंचे को पसन्द करते हैं उसी तरह का वह बनता है। 
अर्थात्‌ उनको जिस सांचे की शिक्षा अच्छी लगती है उसी के देने 
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का वे प्रबन्ध करते हैं। चाहे राजा प्रबल हो, चाहे भम्मापिकारी 
अथोत्‌ पाद्री-दक अबल हो, चाहे सरदार लोग प्रबल हों, चाहे 
वर्तमान पुइत में से अधिक आदमियों का कोई समूह प्रबढ हो- 
बात वही होगी । अथोत्‌ जिसको जिस सांचे की शिक्षा पसन्द होगी 
वह उसी को जारी करेगा | जो नितना अधिक प्रबल और हुकूमत 
में जितना अधिक कामयाब होता है उसका सांचा भी उतना ही 
अधिक प्रबछ और नमूनेदार होता है। समान का मन और शरीर 
उसीके प्रतिबिंब हो जाते हैं | अथीत्‌ मन और शरीर दोनों से | 
सारा समाज उस राजकीय प्रबल पक्ष के हाथ बिक सा जात है-- 
वह उसका गुलाम सा हो जाता है। यदि गवनेमेंट अपनी इच्छा 
के अनुसार शिक्षा देना और उसका प्रबन्ध-सूत्र 
भी अपने हाथ में रखना ही चाहे तो नमूने के तौर 
पर पहले उसे वैसा करना चाहिए । अर्थात्‌ परीक्षा 
के तौर पर और लोग जैसे जुदा जुदा तर्सके से शिक्षा देते हैं वैसे 
ही मवनेमेंट को भी करना चाहिए । ऐसा करने से जहां और लोगों 
के जारी किये हुए शिक्षा के तरीकों की जाच होगी वहां गवर्नमेंट 
के तरीके की भी हो जायगी और उसके गुण-दोष मालठ्म हो जायेँगे। 
बहुत ही अच्छा हो यदि गवनेमेंट अपनी शिक्षा के तरीके को सब 
से उत्तम करके बतलावे, निसमें और छोगों को उससे उत्साह 
और उत्तेजना मिले, और वे भी उसी तरीके को आदर्श मानकर 
अपने अपने तरीके में मुनासिब फेरफार करें | यदि किसी समाण 
की दशा यहां तक बुरी हो--यदि किसी समाज की उन्नाति इस 
दरजे तक पीछे पड़ी हुई हो--कि शिक्षा की किसी अच्छी रीदि 
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को वह निकाल ही न सके, अथवा निकालने की इच्छा ही उसे न 
हो; तो बात दूसरी है। इस दशा में शिक्षा का प्रबन्ध गवर्नमेंट 
को करना ही होगा। जब व्यापार और उद्योग धन्धे के बड़े काम करने 
की यथोचित शक्ति लोगों में नहीं होती तब छाचार होकर गवर्नमेंट को 
ही ऐसे काम करने पड़ते हैं | उसी तरह, समाज की हीन दशा में 
गवनमेण्ट स्कूल, काेज और विश्वाविद्याटय खोल कर उनको जारी 
रखे । समाज की सनन्‍्ताते को बिलकुल ही शिक्षा न मिलना भी 
बुरा है और एक ही तरह की शिक्षा न॒ मिलना भी बुरा है। परन्तु 
पहले की अपेक्षा दूसरी बात कम हानिकारक है | इससे जब तक 
समाज की दशा न सुधरे तब तक थोडी हानि ही सही । पर, गव- 
न॑मेण्ट की मदद्‌ से शिक्षा देने के लिए यदि देश में काफी आदमी 
मिलते हों, और वे उस काम के लिए छायक भी हों, तो सब 
लोगों की इच्छा के अनुसार जुदा जुदा तरह की वैसी ही अच्छी 
शिक्षा देने के लिए भी वे जरूर राजी होंगे। अतएव सब ल्गों 
को अपने अपने लड़कों को शिक्षा देनी ही चाहिए, इस तरह का 
एक कानून बनाकर गवनेमेण्ट को चाहिए कि वह ऐसे आदमियों 
को उचित उत्तेजन दे और जो छड़के स्कूल का खर्च ख़द न दे 
सके उन्हें वह खर्च भी देने की उदारता दिखावे । बस गवरननमेण्ट 
का कतंव्य सिफू इतना ही है। 

यह कायदा जारी करने के लिए-इस कानन को अमल में छाने के 
लिए-गवनमेण्ट को चाहिए कि वह थोडी ही उम्र में सब बच्चों की परीक्षा 
का प्रबन्ध करे । इस काम के लिए यही साधन सब से 
अच्छा है। गवनेमेंट को उम्र की सीमा नियत कर देना चाहिए 
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और देखना चाहिए कि उस उम्र में हरएक बच्चा लिख पढ़ सकता 
है या नहीं। बच्चे से यहां मतलब लड़का और लड़की दोनों मे है। 
यदि परीक्षा में कोई बच्चा फेल हो जाय अर्थात्‌ वह लिख पढ़ न 
सके तो, मुनापिब कारण न बता सकने पर, बाप पर गवर्मेंट 
नियत दृण्ड करे । इस दण्ड को वह, जरूरत समझे तो, बाप से 
मेहनत के रूप में ले और बच्चे को उसीके खर्च से स्कूल भिजवावे । 
यह परीक्षा हर साढ ढी जाय और परीक्षा के विषय धीरे पीरे 
बढ़ाये जायेँ । ऐसा करना मानो सब लोगों को मजबूर करना होगा 
के उन्हें अपने बच्चों को अमुक दरजे तक अमुक प्रकार की शिक्ष 
देनी ही चाहिए। और उस शिक्षा का संस्कार उनके मन पर होना ही 
चाहिए । इसके सिवा सब विषयों में ऊंची ऊँची परीक्षार्े 
नियत करना चाहिए । जिनमें शामिल होना लोगों की ख्शी 
पर अवलाबित रहे | जो इन परीक्षाओं को पास कर ले उनको 
सरटीफिकर्ट दी जाँय । गवन॑मेण्ट को मुनासिब है कि 
इस पर्राक्षा-प्रबन्ध के द्वारा वह जन-साधारण की राय के प्रतिकूल 
कोई काम न करे। गवनेमेण्ट की अनुचित दस्तंदाजी को रोकने के 
लिए, ऊंचे दरजे तक की पराक्षाओं में, निश्चित शात्रों और निश्चित 
बातों से ही सम्बन्ध रखनेवाल्े विषय रहें । ऐसा करने से विवाद के 
लिए जगह न रहेगी-मिन्न मत होने का डर न रहेगा | भाषा और 
उसके प्रयोग का सिफ इतना ही ज्ञान होना चाहिए जितने 
से परीक्षा के विषयों को समझने और सवालों का जवाब 
देने में सुभीता हो | धर्म्म, राजनीति या और ऐसे ही वादग्रस्त, अ- 
थात्‌ झगड़े के, विषयों में परीक्षा ठेते समय इस तरह के सवाल 
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मन पूछने चाहिए कि कोई विशेष प्रकार का मत ठीक है या नहीं । 
सवाल इस तरह के होने चाहिए कि किस ग्रन्थकार ने किस आ- 
धार पर-किन प्रमाणों के बह पर-अमृक मत का ठीक होना सिद्ध 
किया है; और उस मत को किस पन्‍्थ या किस सम्प्रदाय ने 
कबूल किया है। इस तरह की काररबाई से वादय्रस्त विषयों के 
: सम्बन्ध में वर्तमान समय के उन्नतिशील जन-समूह की जैसी स्थिति 
है वेसी ही बनी रहेगी; उससे बुरा न हो सकेगी । अथीत्‌ 
इस तरह की परीक्षाओं के कारण उस स्थिति में कोई फ़रक न 
पड़ेगा । उसकी अवनति का डर न रहेगा । जो छोग सनातन 
अथोत्‌ रूढ धम्मे के अनुयायी होंगे उनको उस धम्म॑ की शिक्षा 
मिलेगी ओर जो किसी ओर धम्मे के अनुयायी होंगे उनको उस 
धम्मे की शिक्षा मिलेगी । अथीत्‌ जिसका जो धम्में होगा उसे उस 
धर्म्म को छोडने की शिक्षा न दी जायगी । यदि छड़कों ( या हूड- 
कियों ) के मॉ-बाप को कोई उज्ज न हो तो जिस स्कूल में और 
और विषयों से सम्बन्ध रखनेवाढी शिक्षा दी जाय उसी में धम्मे-स- 
म्बन्धी शिक्षा भी दी जाय । जिन बातों के विषय में विवाद है, 
अथोत्‌ जो विषय वादग्रस्त हैं, उनके सम्बन्ध में जनसमुदाय की 
राय में दस्तंदाजी करने का यत्न करना गवनेमेण्ट को मुनासिब नहीं। 
इस तरह की दस्तंदाजी से बहुत नुकसान होता है । परन्तु किसी 
भी जानने क्यक विषय के सिद्धान्त सुनने और समझने भर का 
ज्ञान विद्यार्थियों को हो गया है या नहीं, इस बात की परीक्षा लेना, 
और उसमें पास होने पर सरटीफिकट देना, दस्तंदानी नहीं कह- 
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जाती । जो छोग तत्त्तविद्या सीखते हैं उनके लिए लाक # और 
'कांती । इन दोनों के सिद्धान्तों को जान कर उनमें पास हो माना 
हित ही की बात है, अहित की नहीं । इस विषय में इस बात की 


बिलकुछ परवा न करना चाहिए कि इनमें से किसी के मत से पढ़ने 


नेवाले का मत मिलता है या नहीं । विद्यार्थी का मत चाहे इनमें से 
किसके मत से मिले, चाहे न मिले, छाम उसे जरूर होगा और 
बहुत होगा । मेरा तो मत यह है कि क्रिश्वियन परम्म के प्रमाणों 
या तत्त्व में यदि किसी नास्तिक की परीक्षा ली जाय तो भी अनु- 
चित नहीं-तो भी इस बात के प्रतिकूल कोई मुनाप्तिब दृढील नहीं 
पेश की जा सकती । पर, हां, इस बात को स्वीकार करने के लिए 
लछाचार नहीं करना चाहिए कि क्रिश्वियन लोगों के पर्म्म-तत्त्वों पर 

# लाक नाम का एक महा विद्वान्‌ तत्त्वज्ञ सन्नइवीं सदी में दो गया है । 
उसका जन्म इंगलैंड में हुआ था । अनुभव के सम्बन्ध में उसने अनेक ग्रन्थ 
लिखे हैं । उसके सारे ग्रन्थ प्रायः तत्त्व-शात्न पर हैं । वह बहुत बड़ा दाशैनिक 
पंडित था। कल्पनाओं का संयोग किसे कहते हैं १ मानुषी बुद्धि क्या चीज़ है ? 
ज्ञान की मय्योदा क्या है ? भाषा की श्रभुता जवान पर कैसी और कितनी दोनी 
चाहिए £ इन्हीं विषयों पर उसने बड़े बड़े ग्रन्थ लिखे हैं । 

+ कान्‍्ती जमनी का प्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता है। उसका जन्म १७२४ में हुआ 
था और मरण १८०४ में। पहले उसने ज्योतिःशात्र यंत्रशास्र और पदार्थ-विद्या, 
पर भ्न्थ लिखे । इसके बाद उसने अध्यात्मविद्या का अध्ययन किया और उसी 
विषय के ग्रन्थ लिखे | विचार-शक्ति के ऊपर उसके ग्रन्थ बहुत प्रसिद्ध हैं ॥ 
पंइले योरप में तत्त्वशांस्र के आधार धर्म्म-वाक्य थे। पर कांती के अन्थ देखकर 
लोगों की श्रद्धा वैसे तत्त्वशात्न से हट गई । तब से विचारशक्ति के आधार पर 
बने हुए तत्त्वशास्र की महिमा बढी । ह | 








अमन कफ लकी 
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३०८ स्वाधीनता--- 


मेरा विश्वास है। मेरी समझ में ऊंचे दरने की परीक्षा विद्यार्थी 
की मरजी पर छोड देना चाहिए । यदि उसकी ख़शी हो तो वह 
इस तरह की परीक्षायें दे और यदि न हो तो न दे । नितने रोज- 
गार-जितने उद्योग-हैं उनके विषय की शिक्षा देने में गवर्नमेण्ट 
को दस्तंदाजी न करना चाहिए । अध्यापकी का काम करने की 
इच्छा रखनेवालों की शिक्षा में भी उसे बाधा न डालनी चाहिए । 
यदि गवनमेण्ट यह नियम कर दे कि इस पेशे के छोगों को अमुक 
दरजे तक पढ़ना ही चाहिए तो परिणाम बहुत ही भयड्भर होगा। 
इस विषय में भेरा और हम्बोल्ट का ( निसका जिक्र पहले आचुका 
ह ) मत एक है। मेरी राय यह है कि जो लोग विज्ञान या किसी 
व्यापार, रोज़गार या पेशे की शिक्षा पाकर परीक्षा देना चाहें और 
परीक्षा में वे पास हो जायें, उनको गवर्नमेंट खुशी से सरटीफिकेट 
और पदक दे । परन्तु निन लोगों ने ऐसी परीक्षा न पास की हो 
उनको उनका ईप्सित रोज़गार करने से रोकना उसे मुनासिब नहीं। 
यदि सब लोग परीक्षा पास करनेवाल्लों को अधिक पसंद करें, अत- 
एवं इससे यदि न पास करनेवार्त्नों का नुकसान हो जाय, तो उपाय 
नहीं । पर परीक्षा पास करनेवार्त्नों की जीविका के सुभीते के लिए 
गवर्नमेंट कोई विशेष नियम न बनावे; सिफ़ उन्हें सरटीफिकेट या 
पदक देकर वह चुप हो जाय । 

स्वतंत्रता के सम्बन्ध में छोगों की कल्पनायें यथास्थान और नि- 
अम न होने से बहुत हानि होती है। मॉ--बाप का कतव्य है कि वे 
अपने बाल्बच्चों को उचित शिक्षा दें; परन्तु स्वतंत्रता का ठीक मत- 
छब समझ में न आने के कारण इस कर्तव्य की गुरुता लोगों के 
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ध्यान में नहीं आती । इसी से शिक्षा के सम्बन्ध में मॉँ-बाप 
के लिए किसी तरह का कानूनी बन्धनः भी नहीं नि- 
यत किया जाता । मॉँबाप के इस कर्तव्य के पोषक बहुत 
मजबूत प्रमाण दिये जा सकते हैं---यह नहीं कि कभी किसी वि- 
शेष कारण से दिये जा सकते हों, नहीं हमेशा दिये जा सकते हैं। 
और माँ-बाप पर कानूनी बन्धन डालने की जरूरत के भी बहुत 
से प्रमाण दिये जा सकते हैं । परन्तु स्वतंत्रता का ठीक अथ ही छो- 
गों की समझ में नहीं आता । अतएव शिक्षा के विषय में ये पूर्वो- 
क्त दोनों ही बातें नहीं होतीं। यह दशा सिर्फ शिक्षा ही की नहीं 
है। संसार में मनुष्य के जीवन से सम्बन्ध रखनेवाली महत्त्व की 
जितनी बड़ी बडी बातें हैं उनमे से एक नये जीव को जन्म 
देना-अर्थात्‌ सन्तान उत्पन्न करना-भी एक है। और सच पूछिये 
तो यह बात बहुत बड़ी जिम्मेदारी की है। मिस जीव को जन्‍म 
देना है उसके पालन, पोषण और शिक्षण आदि का उचित प्रबन्ध 
करने की शक्ति जिसमे नहीं है उसके लिए इतनी बडी जिम्मेदारी 
छेना मानो उस नये जीव का बहुत बड़ा अपराध करना है । 
क्योंकि उसका मज्गकछ या अमज्जल इसी जिम्मेदारी पर अवलम्बित 
रहता है । फिर, निस देश में आबादी बेहद बढ़ रही है, या बढ़ने 
के लक्षण दिखा रही है, उस देश में मतलब से अधिक सन्तान 
वैदा करके, प्रतियोगिता अथीत्‌ चढ़ा-ऊपरी के कारण, मजदूरी का 
नि कम कर देना मानो उन सब लोगों का बहुत बडा अपराध 
करना है जो मेहनत-मजदूरी करके अपना पेट पाछते हैं । योरप 
के किसी किसी देश में यह कायदा है कि जब तक वधु-वर इस- 





ड्े१० स्वाधीनता-- 


बात को स॒प्रंमाण नहीं साबित कर देते ककि भावी सन्तति के पालन- 
प्रोषरण के किए उनके पास उचित साधन है तब तक उन्हें विवाह: 
. करने की अनुमाति नहीं मिठ्ती | यह कायदा बुरा नहीं है। गव- 
नैमेष्ट के जो कर्तव्य हैं उन्हींमें से यह भी एक है। अथीत्‌ यह 
भी उन्हींके भीतर है, बाहर नहीं। अतए॒व यह नहीं कहा जा 
सकता कक इस कायदे को जारी करके--इस कानून को अमल में 
छाकर---गवर्नमेण्ट ने अपने कर्तव्यों का अतिक्रमण किया । इस 
बरह के कायदे समान की दशा और समाज की राय के अनुसार 
सुभीते के हों या न हों; तथापि गवर्नमेष्ट को कोई यह दोष नहीं 
दे सकता कि उसेने लोगों की स्वतंत्रता में अनुचित रीति पर 
दस्तंदानी की । यह एक ऐसा कायदा है-यह एक ऐसा नियम 
है---कि इसके जारी होने से उन बातों का प्रतिबन्ध होता है निनसे 
समाज के अहित होने का डर रहता है। अतएव इसमें गवन॑मेण्ट 
की दस्तंदाजी बहुत मुनास्तिब है। पर, यदि, किसी विशेष कारण 
से गवन॑मेण्ट के द्वारा इस तरह का कानून बनाया जाना मुनासिब. 
न समझा जाय तो भी दण्डनीय व्यक्ति को सामानिक दृण्ड जरूर 
ही मिलना चाहिए---उसकी छी थू जरूर ही हांनी चाहिए । परन्तु 
स्वाधीनता के सम्बन्ध में आज कल लोगों के विचार बड़े ही विलक्षण 
हो रहे हैं। जो बातें आत्म-सम्बन्धी हैं, अ्थांत्‌ निनका सम्बन्ध 
दूसरों से बिलकुल ही नहीं है, उनके विषय में यदि किसी कीः 
स्वतंत्रता का कोई उल्लंघन करे तो छोग ऐसे उल्लंघन को बरदाइत भी: 
कर लेते हैं। परन्तु निन वासनाओं---निन मनोवैकारों--की तृप्ति 

? उचित साधन न होने के कारण, भावी सनन्‍्तति को अनेक दुःखों: 


: पांचकां अध्याय। श्शर 


और दुर्गुणों में उम्र भर छिप रहना पडता है, और उससे सम्बन्ध 


रखनेवाले लोगों को भी सैकड़ों आपदाओं का सामना करना पड़ता 


है, उनके प्रतिबन्ध की यदि कोई जरा मी कोशिश करता है तो 
व्मेम उसे बिलकुल ही नहीं बरदाइत कर सकते । स्वतंत्रता का कहीं 
तो इतना आदर और कहीं इतना अनादर ! इस तरह का परस्पर 
विरोध बहुत ही आश्वरयजनक है। निन छोगों के विचार इतने पर- 
स्पर विरोधी हैं उनकी तुलना करने से यह सिद्धान्त निकलता है 
के उन्हें दूसरे आदमियों को हानि पहुँचाने का तो अनिवार्य्य 
अधिकार है; पर औरों को हानि न पहुँचाकर ख़द सुख से रहने 
का उन्हें जरा भी अधिकार नहीं । 

गवनेमेण्ट की दस्तंदानी की हद क्या होनी चाहिए ! कहां 
तक दस्तंदाजी करने का हक गवनेमेण्ट को है? इस विषय में 
बहुत सी बाते पूछी जा सकती हैं । इस प्रश्न-समृह को मैंने पीछे 
के लिए रख छोडा है; क्योंकि इन प्रश्नों का यद्यपि इस छेख से 
बहुत घना सम्बन्ध है, तथापि ये इस निबन्ध के अंशभूत नहीं 
माने जा सकते । ये ऐसी बातें हैं कि इनके सम्बन्ध में गवनमेण्ट 
की दस्तंदाजी स्वतंत्रता के सिद्धान्तों के अनुसार अनुचित नहीं ठह- 
राई जा सकती; क्योंकि इन बातों में गवर्नमेण्ट जो दस्तंदानी 
करती है वह लोगों के काम-काज का प्रतिबन्ध करने के 
इरादे से नहीं करती, किन्तु सब आदमियों को मदद देने के इरादे 
से करती है। अब इस बात का विचार करना है कि सब लोगों के 
फायदे के लिए यदि गवनमेंट कोई काम करना या कराना चाहे 
तो उसे वैसा करने देना अच्छा है; अथवा सेब आदमियों को 
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३१२ स्वाधीनता- 


अडठ्य अछा, या कुछ आदमियों को मिलकर, करने देना 
अच्छा है ! 

यदि गवर्नमंट लोगों के फायदे के लिए कोई काम करना चाहे, 
और समाज की स्वाधीनता में बाधा डालने का उसका दरादा हो, 
तो गवर्नमेंट की दस्तंदाजी के विरुद्ध तीन तरह के आश्षेप हो 
सकते हैं । 

पहला आक्षेप यह है कि मिस्र काम को गवर्नमेंट करना चाहती 
है वह काम, सम्भव है, गवर्नमेंट की अपेक्षा हर व्यक्ति-हर आ- 
दमी-अधिक अच्छी तरह कर सके । साधारण नियम तो यह है 
के जिस काम से जिनके हिताहित का सम्बन्ध होता है उस काम 
के विषय में वही इस बात को अच्छी तरह जान सकते हैं कि 
कब, कैसे और कौन उसे अच्छी तरह कर सकेगा । इस विषय में 
वे मितने योग्य होते हैं उतना और कोई नहीं होता । पहले इस 
तरह के कानून बहुधा बनाये जाते थे कि व्यापारियों को किस तरह 
व्यापार करना चाहिए और व्यापार की चीजों के बनानेवाल्नों को 
उन्हें किप्न तरह बनाना या बेचना चाहिए । पर पूर्वोक्त सिद्धान्त 
से साबित है कि लेगों की स्वाधीनता में इस तरह की दस्तंदाजी 
करना सर्वथा अन्याय है । व्यवहारशात्र के विद्वानों ने इस विषय 
का पहले ही से बहुत अधिक विवेचन कर डाल्य है। और इस लेख 
के तत्वों से इसका विशेष सम्बन्ध भी नहीं है । अतएव इस विषय 
में मैं और अधिक लिखने की जरूरत नहीं समझता । 

दूसरा आक्षेप इस छेख से अधिक सम्बन्ध रखता है । इस का- 
रण में उस पर विचार करता हूँ । यद्यपि यह बात बहुत प्रम्भव है 


पांचवां अध्याय | ३१३ । 


कि किसी विशेष काम को गवनेमेंट के अधिकारी नितनी उत्तमता 
से कर सकेंगे उतनी उत्तमता से और छोग, मामूली तौर पर, न 
कर सकेंगे । परन्तु सब लेगों को मानसिक शिक्षा देने के इरादे से 
उन्हींसे ऐसे काम कराने की अधिक जरूरत है । क्येंकि यदि 
गवनेमेंट के अधिकारी ही इस तरह के काम करते रहेंगे तो औरों 
को उन्हें करने का मौका ही न मिलेगा । अतएव उनके मानसिक 
शिक्षण में बाधा आवेगी । यदि ऐसे काम उनको दिये जायेंगे तो 
उनकी कायेकारिणी शक्ति प्रबल हो उठेगी; वे उन्हें करना सीख 
जायेंगे और उनके विषय में उनका ज्ञान भी बढ़ जायगा । राज- 
कीय बातों से सम्बन्ध रखनेवाले मुकद्दमों को छोड कर और मुकद्टमों 
में पंचों से सहायता लेना, छोकल बोर्डों और म्यूनिश्िपैलिंटियों को 
यथासम्भव स्वाधीनता-पूवक काम करने देना, और उदारता और 
उद्योग के बड़े बडे काम करने के इरादे से सब लोगों को कम्प- 
नियां खडी करने देना इत्यादि बातें इसी सिद्धान्त पर अवलम्बित 
' हैं। अथोत्‌ सब ल्ेगों को मानसिक शिक्षा देने ही के लिए ये बातें 
की जाती हैं । इन बातें। का सम्बन्ध स्वाधीनता से नहीं है, किन्तु | 
सामाजिकसुधार या उन्नति से है। ओर, यदि, स्वाधीनता से सम्बन्ध 
भी है तो बहुत दूर का है । जातीय शिक्षा का अंश समझ कर 
इन बातें। का विवेचन इस छेख का उद्देश नहीं है; वह किसी 
और ही मौके पर शोभा देगा । तथापि यहां पर भी इस विषय में 
मैं अपने विचार, थोडे में, प्रकट किये देता हू । मेरी राय यह है 
कि इस तरह की शिक्षा देना मानो स्वार्धान देश के निवासियों को 
राजकीय विषयों की शिक्षा: का रास्ता बतलोना है । आदमी का 





र१४ स्वाधीनता- . 
स्वभाव है |कि वह अपने और अपने कुटम्ब वां के ही सवा की 
तरफ़ अश्रिक नजर रखता है । अतएव सजकीय शिक्षा से उसकी 
अह आदत, थोड़ी बहुत, छूट जाती है; सार्वननिक हित की बातों 
की तरफ उसका ध्यान सिंच जाता है; और उनकी व्यवस्था करने 
का उसे सबक सा मिलता है । इतना ही नहीं, ।कैन्तु सार्वननिक 
अथवा अद्धं-सावंजनिक कारणों की प्रेरणा से काम करने की उसे 
आदत पड़ जाती है और जिन बातों को ध्यान में रखने से छोग 
'रलर एक दूसरे से अह्य न होकर एक हो जाते हैं वे बातें 
उसकी समझ में आने छगती हैं । जिस देश के आदमियों में इस 
तरह के काम करने की आदत और शक्ति नहीं होती उस देश 
में स्वार्धान सामानिक संस्था---स्वाधीन राजकीय सत्ता---का चलना 
असम्भव होता है । और, यदि, वह चलती भी है तो अच्छी तरह 
बहुत दिनों तक नहीं चछती । उदाहरण के लिए उन देशों 
को देखिए जहां स्थानिक राजकीय काम करने कः मौका सब 
को नहीं मिलता | अतएव होता क्या है कि यदि होगों को 
राजकार्यविषयक स्वतंत्रता मिल भी जाती है तो वह बहुत दिन तक. 
नहीं ठहरती । स्वतंत्रता-पर्वक हर आदमी की बढ़ती होने, और 
अनेक तरह से अनेक आदमियों के द्वारा एक ही काम के किये 
जाने, से जो फायदे होते हैं उन का ज़िक्र इस छेख में आ चुका 
। अपने स्थान, गांव, या शहर के राजकीय काम यदि सब लोग 
छुद करेंगे और कम्पनियां खड़ी करके, बहुत सा रुपया लगाकर, 
यदि वे बड़े बड़े व्यापार और व्यवसाय ख़द करने लगेंगे, तो. निन 
फायदों का जिक ऊपर हो चुका है वे उन्हें जरूर होंगे। इसीखे 


ह 
ह 
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पांचवां अध्याय | रे१४. 
बहुत आदमियों का मिल कर बनिज-व्यापार करना और स्थानिक : 


कार्मो को ख़द ही चलाना बहुत जरूरी बात है। गवर्नमेंट के जितने 
काम होते हैं उतने.-अकसर एक ही तरह के होते हैं; उनका सांचा--- 
उनका नमूना---सब कहीं अकसर एक ही सा होता है। पर जो काम 
हर आदमी अलग अछूग, या दस पांच आदमी मिलकर कम्पनी के 
रूप में, करते हैं उनके सांचे एक से नहीं होते । उनका तरीका 
हमेशा जुदा जुदा होता है। इसी से उनके तजरुबे भी जुदा जुदा 
होते हैं । अथवा यों कहना चाहिए कि उनके तजरुबों की---उनके 
अनुभवों की--हद ही नहीं होती । ऐसे तजरुबे हमेशा विचित्रता से 
भरे हुए होते हैं | अतएव सब लोगों को फायदा पहुँचाने के लिए 
गवनेमेंट को चाहिए कि वह समाज, अर्थात्‌ नन---समूह, की कोठी 
या अमानत-ख्रानें का काम करे। अर्थात्‌ जुदा जुदा आदमियों 
के जो जुदा जुदा तजरुबे हों वे उसके पास जमा रहें---उनकी ख़बर 
उसे मिलती रहे---और वह उन तजरुबों का सब लोगों में बराबर 
प्रचार करती रहे । उसका काम है कि हर तजरबेकार को वह 
दूसरों के तनरुबों से फायदा पहुँचावे । उसे इस बात का कभी 
आग्रह न करना चाहिए कि जो रास्ता उसे पसन्द हो उसी पर सब 
छोग चलें। 

तीसरा और सब से प्रबल आक्षेप यह है कि यदि गवनेमेंट सब 
त्लोगों के काम-काज में दस्तंदानी करने लगेगी तो उसकी सत्ता व्यर्थ 
बढ़ कर, बड़े बड़े अनर्थों का कारण होगी। इसलिए उसकी दस्तदाजी 
को सेकने की बहुत बडी जरूरत है। जैसे जैसे गवर्नमेंट की सत्ता 


बढ़ती है अर्थात्‌ जो काम गवर्नमेंट कर रही है उन कार्मो की 
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ड्े१३ स्वाधीनता- 


संख्या नैसे जैसे अधिक होती है, वैसे ही वैसे सब छोग अधिका- 
/ बिक गवनेमेंट की आंखों से देखते हैं---वैसे ही वैसे वे उस पर और भी 
अधिक अवलंबित हो जाते हैं । इस दशा में लोगों की समझ अधि- 
काधिक यह हो जाती है कि हमको सुख, दुःख, भय और आशा 
आदि की देनेवाली स्िफि एक हमारी गवरनमेंट ही है, और कोई 
नहीं । वही जो चाहे करे । अतएव जो छोग अधिक महत्त्वाकांक्षी 
और उद्योगी होते हैं वे गवर्नमेंट के आश्रित बन जाते हैं---वे उसकी 
आधीनता स्वीकार करके उनकी नौकरी कर छेते हैं। सड़कें, रेल, 
बैंक, बीमे के दफ्तर, बहुत छोगों के मेल से बनी हुई कम्पनियां, 
विश्वविद्यालय और सब लोगों के फ़ायदे के लिए स्थापित किये गये 
घार्मेक समाज यदि गवर्नमेंट के प्रबन्ध से चढने लगे; इसके सिवा, 
भ्युनिस्िपिलिण और छोकछ बोर्ड जो काम करते हैं वह भी यदि 
गवर्नमेण्ट ही करने ढंगे; और इन सब महकमों और दफ्तरों इत्यादि 
में जो छोग काम करते हैं उनको नियत करना, उनकी तरक्की या 
तनज्जुली करना और उनको हर महीने तनख्वाह भी देना यदि 
। गवर्नमेंट ही का काम हो जाय; तो अख़बारों को चाहे जितनी स्वत॑- 
| नता हो और कानून बनाने वाली कौंसिल में प्रजा के चाहे जितने 
हों, वह देश सिर्फ नाम ही के लिए स्वतंत्र कहा 

जा सकेगा । ऐसे देश में राज्य-प्रबन्धरूपी यंत्र जितना अधिक 
अन्यवास्थित और कौशल्य-पूर्ण, अथीत्‌ पेंचदार होगा---उस्े चलाने 
के लिए सब चतुर अधिकारी ढूँढ़ने की शैति मितनी अधिक निषु- 
णतापूर्ण होगी---उत्ना ही अधिक अनथ होने की सम्भावना भी 
बढ़ेगी । कुछ दिन से इंगहैंड में इस बात पर विचार हो रहा ह# 
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के गवर्नमेष्ट के दीवानी महक़मे में मितने आदमियों की जरूरत 
हो उतने प्रतियोगिता, अथीत्‌ चढा-ऊपरी, ' की परीक्षा लेकर चुने 
जायें । ऐसा करने से नौकरी के लिए सब से अधिक शिक्षित और 
बुद्धिमान लोग मिलेंगे । इस सूचना के अनुकूछ भी बहुत कुछ चर्चा 
हुई है और प्रतिकूल भी । अर्थात्‌ किसी किसी के मत में इस तरह 
की परीक्षा लेकर अधिकारियों के चुनने में लाभ है और किसी किसी 
के मत में नहीं है। नो छोग इस सूचना के प्रतिकूल हैं उनकी दलीलों में सब- 
से अधिक मजबूत दलील यह है कि गवननमेंट के नौकरों को अच्छी 
तनख्वाह नहीं मिलती और उनके पद, अधिकार या जगह का 
माहात्म्य भी अधिक नहीं होता । इससे अत्यधिक गुणी, विद्वान्‌ और 
बुद्धेमान छोग प्रतियोगिता की पराक्षा में शामिल न होंगे । किसी 
कम्पनी में नौकरी कर लेना अथवा खुद ही कोई व्यापार या व्यवसाय 
करना उनके लिए अधिक लाभदायक होगा। अतएव वे गवर्नमेंट 
की नौकरी की क्यों परवा करेंगे ? जो लोग प्रतियोगिता की परीक्षा 
के प्रतिकूल हैं उनके मुख्य आक्षेप के उत्तर में यदि अनुकूल पक्ष- 
वाले यह दलील पेश करते तो कोई आश्चर्य की बात न थी। परन्तु 
आश्चर्य की बात इसलिए है कि प्रतिकूल पक्षवाले ऐसा कहते हैं । 
क्योंकि प्रतिकूल पक्षवाल्ों की राय में चढा-ऊपरी की परीक्षा से नो 
बात न होगी उसीके होने की अधिक सम्भावना है। जिस कर्पना 
को काम में छाने से देश की सारी बुद्धिमता, सब कहीं से खिंच कर 
गवनेमेंट के अधीन हो सकती हो उसे सुन कर दुःख होना चाहिए । 
यदि सभी बुद्धिमान आदमी छाहूच में आकर गवर्नमेंट की सेवा 
करने छगेंगे तो बात बहुत अनर्थकारक होगी । समाजके निन कामें 





जे१८ स्वाधीनवा-- 


६ जे सुत्यवस्था, दूरदर्शीपन, एका और गम्भीर विचारों की जरूरत 
होती है वे यदि गवनेमेंट के हाथ में चले गये, और यदि प्राय 
सभी तीन बुद्धि के आदमी गवनेमेंट की नौकरी करने रंगे तो, दो 
आर तत्तज्ञानियों को छोड कर, देश के सारे शिक्षासम्पन्न और 
विद्वान्‌ आदमियों का एक महकुमा ही जुदा हो जायगा; और बाकी 
: सब साधारण आदमियों को, हर बात के लिए, उसी महकमे का 
मुँह ताकना पड़ेगा | जो कुछ वह कहेगा वही उन्हें करना पडेगा, 
और जो रास्ता वह दिखलावेगा उसी पर उनको चलना पड़ेगा । जो 
छोग चालाक और महत्त्वाकांक्षी होगे उनको भी अपनी उन्नति के 
लिए---अपने स्वार्थ-साधन के लिए---उसीका आश्रय लेना पड़ेगा । 
इस सवे-शक्ति-सम्पन्न जन-समूह या महकमे में भरती होना, और, 
होने के बाद धीरे धीरे अपनी तरक्की करना ही सब छोगों की मह- 
त्त्वाकांक्षा की चरम सीमा हो जायगी । यदि इस तरह का कोई 
महकमा सचमुच ही बन जाय--यदि इस तरह की कोई व्यवस्था 
सचम॒च ही हो जाय---तो ओर लोगों को किसी भी महत्त्वपण विषय 
में तमरुबा हासिल करने का मोका ही न मिलेगा और इस जन-समह 
के कार्य कर्ताओं के कार्मों की आलोचना करने, और प्रतिबन्ध-पूर्वक 
उसे एक मुनासिब हद के भीतर रखने, की उनमे शक्ति ही न रह 
जायगी । इतना ही नहीं; किन्तु और भी अनर्थ होंगे | जहां ऐसी 
व्यवस्था होती है वहां किप्ती अन्याय-सड्भत काम के सहसा हो जाने 
या मामूली तौर पर कोई कारण देख पड़ने से यदि राजा या 
राजसत्ताधारी कोई और व्यक्ति किसी तरह की उन्नति या सुधार 
भी करना चाहता है तो उसे कामयाबी नहीं होती । हां, यदि, 
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कोई सुधार उस महकमेशाही के फायदे का हो तो बात दूसरी ह। 
रूस के राज्यप्रबन्ध की यही दशा है। उसे याद करके दुःख होता 
है। निन लोगों को वहां की राज्य-व्यवस्था की जाँच करने का 
मौका मिला है उनकी यही राय है | इस महकमेशाही के मुका- 
बिले में खुद रूस-नरेश, जार, भी कोई चीज नहीं है। उस बेचारे 
की कुछ भी नहीं चलती । अपने अधिकारियों में से--- 
अपने मंत्रियों में से--निसे वह चाहे उसे साइबेरिया के काछे 
पानी को वह भेज सकता है । उसमें इतनी शक्ति जरूर है। परन्तु 
इन होगों की इच्छा के विरुद्ध, या इनकी मदद के बिना, वह 
राज्य ही नहीं कर सकता--बह कोई काम ही नहीं कर सकता। 
जार के अधिकारी इतने प्रबल हैं कि वे यदि चाहें तो, जार की 
बात पर ध्यान ही न दें; यहां तक कि वे, यदि इच्छा करें तो, 
उसके हुक्म पर भी हरताल लगा दें। जो देश रूस की अपेक्षा 
अधिक सुधरे हुए हैं और जहां छोगों के मन में विद्रोह की वासना 
अधिक रहती है वहां, अधिकारियों की प्रबलता होने से, सब आद- 
मियों की यह इच्छा रहती है कि उनके सारे काम गवर्नमेंट ही कर 
दे। अथवा, कम से कम, वे इतना जरूर चाहते हैं कि, पूछने पर, 
अपने सब काम करने के लिए उनको गवनंमेंट अनुमति ही न दे 
दे; किन्तु वह यह भी बतलादे कि वे छोग उन सब कामों को किस 
तरह करें । अतएव यदि उन पर कभी कोई विपत्ति आती है तो 
उसके लिए वे अधिकारियों ही को जिम्मेदार समझते हैं । यदि 
'कदाचित्‌ आई हुई विषाने उन्हें असह्य हुई तो वे विद्रोह कर बैठते 
हैं और वर्तमान गवर्नमेंट के प्रतिकूह काम करते हैं । जब बात इस्र 
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३२० स्वाघीनता- 


नौबत को पहुँच जाती है तब राजा या सत्ताधारी किसी और व्यक्ति 
को अपना आसन छोड़ना पड़ता है उसकी जगह कोई और आदमी--- 
चाहे उसे सब लोगों की तरफ से राज्य करने का अधिकार मिला 
हो चाहे न मिला हो--जा बैठता है। वह भी महकमेशाही के अधि- 
कारियों पर हुक्म चलाने लगता है और सब बातें प्रायः पूर्ववत्‌ 
होने लगती हैं । वह अधिकारी-मण्डली--वह महकमेशाही--जैसी 
की तैसी बनी रहती है, क्योंकि उसका काम करने की योग्यता ही 
और किसीमें नहीं रह जाती । 

पर, अपना काम आप ही करने की आदत जिन लोगों की होती 
है उनकी स्थिति और ही तरह की होती है; उनमें और ही बार्ते 
देख पडती हैं। फ्रांस को दोखिए । बहां बहुत से आदमी ऐसे हैं 
जिन्होने फौज में नोकरी की है। उनमें से कितने ही ऐसे भी हैं जो 
उहंदेदार रहे हैं; अतएव कोई सावेजनिक दद्ला, फसाद या विद्रोह 
होने पर अगुआ बनने, और लडाई छिड जाने पर उसकी व्यवस्था 
करने, के लायक कुछ छोग वहां जरूर पाये जाते हैं | जेसे हडाई 
के काम में फ्रांस वाले हमेशा तैयार रहते हैं वैसे ही मुल्की मात 
और उद्योग के कामों में अमेरिका वाले तैयार रहते हैं । यदि अमे- 
रिका की गवनेमेंट नष्ट हो जाय, और सब लोग बिना गवनेमेंट के 
छोड दिये जाय, तो वे ठोग तुरन्त ही दूसरी गवनेमेंट बना लें। 
उनमें से हर आदमी इस काम को योग्यता से कर सकता है। वे 
लोग किसी भी मुल्की मामले या सावैजनिक उद्योग के काम को 
जुद्धिमानी, सुव्यवस्था और निश्चय से करने के लिए हमेशा तैयार 
रहते हैं। निस देश के छोग स्वाधीन हैं--जो देश स्वतंत्र कहा 
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जाता है--वहां आदमियों में इन बातें का होना बहुत जरुरी है। 
और जिन लोगों में ये गुण होंगे वे अवश्य ही स्वाधीन होंगे; वे कभी 
पराधीन होकर न रहेंगे । राज्यरूपी घोड़े की छुगाम पकडकर उसे 
अपने हाथ में रखनेवाले एक या अनेक आदमियों की गुलामी ये लो- 
ग कभी पसन्द न करेंगे । राज्यसूत्र को हाथ में रखने ही के कारण 
ये लोग अधिकारियें। की पराधीनता कदापि बर्दौइत करने के नहीं। 
ऐसे देश में कोई महकमेशाही या अधिकारी-मण्डली इस तरह के 


. ख्तंत्र-स्वभाववाले आदमियों से कोई काम, उनकी इच्छा के विरुद्ध, 


नहीं करा सकती है और न कोई काम करने से उन्हें रोक ही सकती 


. है । परन्तु जहां सत्र काम अधिकारियोंही के द्वारा होते हैं वहां उ- 
. नकी इच्छा के विरुद्ध कोई काम नहीं हे! स्कता। क्योंकि ऐसे 


: देश में नितने अनुभवशील और काम-काज करने लायक छोग होते 
हैं उन्हींका समुदाय राज्य की सारी व्यवस्था करता है; वही राज्य 
चलाता है; वही बाकी के सब आदमियों पर हुकूमत करता है । 
यह समुदाय जितना अधिक प्रबल होता है; उसकी की हुईं व्य- 
वसथा जितनी अधिक उत्तम होती है; समान के सब वर्गों में से 


नितने अधिक लायक और बुद्धिमान आदमी नौकरी के लालच से 


इस समाज में शामिल होते हैं; और उसमें प्रवेश पाने के लिए निस 
तरह की शिक्षा दरकार है उस्त तरह की शिक्षा को लोग जितना 


अधिक प्राप्त करते हैं; पराधीनता की उतनी ही अधिक वृद्धि देश में | 


होती है-उतना ही अधिक सब लोग गुल्ममी के पल्ले में फँसते हैं। 

अधिकारी छोग भी इस फांस से नहीं बचते; उनको भी गुराम ब- 

नना पड़ता है। क्‍्योंके, निस तरह, सब साधारण आदमी अधि- 
२१ 





डक; 


३२२ स्वाधीनता- 


कारी-मण्डल के दास होकर रहते हैं उसी तरह अधिकारियों को 
भी अपनी महकमेशाही के कायदे-कानून का दास होना पडता है। 
इस विषय में चीन का उदाहरण ध्यान में रखने छायक है। वहां 
के बहुत बड़े अधिकारी मन्दारिन कहलाते हैं । ये मन्दारिन और 
मामूली किसान, दोनो, वहां की राज्य-पद्धति के एक से गुलाम हैं । # 
जेसूइट लोगों ने जो पन्‍थ चलाया है उसे उन्होंने अपने फायदे-अ- 
पनी उन्नति-के लिए चलाया है। परन्तु इस पन्थ का प्रत्येक आ- 
दमी अपने ही बनाये हुए नियर्मों का सब से बडा दास हो गया है। 





फिर, इस बात को भी न भूलना चाहिए कि यदि देश भर के बुद्धि- 
मान, चतुर और योग्य आदमी गवनेमेंट के नौकर हो जायेंगे तो 
। एक न एक दिन मानप्तिक ही नहीं, किन्तु शारीरिक उन्नति का भी 
| हास झ्ररू द्वोजायगा । जितने गवर्नमेण्ट के नौकर होते हैं वे किसी 
न किसी महकमे से जरूर सम्बन्ध रखते हैं। और सारे महकमे 
अपनी अपनी स्थिति के अनुसार बँघेहुए नियमों के अनुसार काम 
करते हैं | इसका फल यह होता है कि अधिकारी और कर्म्मचारी 
लोग आहल्सी हो जाते हैं ओर एक मुद्दत के बनेहुए रास्तों से नाने 





# किश्वियन लोगों के रोमन कैथलिक पन्थ की यह एक शाखा है। सोलहवे 
शतक के प्रारंभ में इसे स्पेन के एक आदमी ने निकाला । पहले इस शाखा का 
बहुत आदर हुआ; पर पीछे से पौप महाराज इससे अग्नसन्न द्दोगये । इस का- 
रण इसकी बेहद अवनति हुई | पर यद्द शाखा अभी तक जीबित है। सेप्ट 
झेबियर नामक एक पादरी इस शाखा में बहुत असिद्ध हुआ है । उसके नाम का 
एक कालिज बंबई में है । इस सम्प्रदायवाले बहुत मिताचारी और अकसर घि- 
द्वान्‌ भी द्ोते हैं। वे कहुधा विवाह नहीं करते । 
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की उन्हें आदत हो जाती है । यदि कदाचित्‌ गवर्नमेण्ट के महकमे- 
शाही के किसी आदमी के प्तिर में कोई नई बात सूझी तो बाकी के 
सब लोग, कोल्हू के बैठ की सी अपनी पुरानी राह छोड़कर, उस 
नई बात की तरफ दौड़ पड़ते हैं । पर वे उसे जांचने की तकढीफ 
नहीं उठाते कि वह ठीक है या नहीं । देखने में मिन्न, पर यथार्थ 
में, एक ही रास्ते से जानेवाले इन गवर्नमेण्ट के नौकरों को मानाप्िक 
ओर शारीरिक हाप्त से बचाने और उनकी बुद्धि को तेज बनाये 
रखने, का साधन सिर्फ यह है कि उनके काम काज की खूब 
अच्छौ समालछोचना करके उन्हें ठिकाने पर लाने के लिए देशमें मह- 
कमेशाही के बाहर स्वतंत्र स्वभाव के कुछ आदमी रहें । अतएव 
इस बात की बड़ी जरूरत है कि देश में ऐसे भी साधन रहें-- 
ऐसे भी उद्योग, धंधे, कछ, कारखाने इत्यादि खुलें--- जो गवर्न- 
मेण्ट के मुह॒तान न हों । इससे क्या होगा कि जो छोग उनसे स- 
स्वन्ध रक्‍्खेंगे उनको बड़े बड़े कामों के गुण-दोष समझने का मौका 
मिलेगा और इनका तजरुबा भी बढ़ेगा । उन लोगों की बुद्धि में 
तेजी आजायगी और वे गवनेमेण्ट के अधिकारियों के काम की ख़ब 
अच्छी समालोचना कर सकेंगे । यदि क्रिसीकी यह इच्छा हो कि 
गवनेमेण्ट के अधिकारी होशियार और लायक हों, नई नई उपयोगी 
बातों को निकाल सकें, और दूसरों की बतलाई हुई उन्नातिशील 
युक्तियों को मान भी लें; अथवा यदि कोई यह चाहे कि गवर्नमेण्ट 
के अधिकारियों और कम्मचारियों का महकमा सिर्फ पण्डितमानी या 
विद्यादाम्मिक आदमियों का समूह न बन जाय; तो उसे चाहिये कि 
जिन व्यवसायों को--जिन उद्योगों को--करने से मनुष्य-नाति पर 
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होता है उसे जानने, का इस अफसर को पूरा अंधिकार रहता है। 
जो बातें सब छोगों के जानने लायक होती हैं उनको उसे देशभर 
में फैलाना भी पड़ता है । इस बात की जिम्मेदारी उसके सिर 
रहती है । हर जगह हर दफ्तर का जो अधिकारी होता है उसे 
स्थानिक कारणों से, किसी किसी बात में, अनुचित आग्रह हो जाता 
है; अथवा उसकी राय संकुचित होजाती है । पर सब से बडे दफ्तर 
के प्रधान अधिकारी का पद्‌ और अधिकारियों के पद से ऊँचा होता 
है। औरों की अपेक्षा बहुत अधिक बातें मी उसे सुनने को मिलती हैं। 
अतएव वह किसी विषय में अनुचित आग्रह नहीं करता और न 
उसकी राय ही संकुचित होती है। इससे उसकी सूचनाओं को 
छाभदायक और मान्य समझ कर नीचे दरने के सब अधिकारी 
खुशी से कबूल करते हैं । परन्तु ऐसे मुख्य अधिकारी का अधिकार 
इतना बढ़ा चढ़ा हुआ न होना चाहिए कि उसके बल पर जो 
काम वह कराना चाहे उसे वह जबरदस्ती करा सके । बलप्रयोग 
का अधिकार---किप्तीको छाचार करने का अधिकार---उसे मिलना 
मुनासिब नहीं । इस विषय में उसको सिर्फ इतना ही अधिकार 
होना चाहिए कि म्यूनिप्तिपालिटी के सम्बन्ध में नितने कायदे-कानून 
बनाये गये हों उनकी तामील वह और अधिकारियों से करा सके । 
पर जिन बातों के विषय में कोई कायदे नहीं बनाये गये उन्हें कर- 
ना या न करना उसे अधिकारियोंही की मर्जी पर छोड देना चाहिए। 
उनके लिए वही जिम्मेदार हैं । जिन लोगों ने यथानियम अधिका- 
रियों को चुना है वे खुद ही ऐसे मामलों की देखभाल कर हेंगे। जो 
जनसमुदाय, या जो कौंसिल, कानून बनाता है उसे चाहिए कि वह . 
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स्यूनिसिपालिटी से सम्बन्ध रखनेवाले कानून भी बनावे और यदि 
कोई उन्हें अमल में न छावे, या किसी प्रकार उनको मक्न करे, 
उसे वह सजा भी दे । मुख्य अधिकारी का काम यह देखने का 
है कि सब कम्मचारी कानून के अनुसार अपना अपना काम करते 
हैं या नहीं । यदि वह देखे कि कोई कर्म्मचारी कानून को अमल 
में नहीं छाता है, या उस के किसी अंश को वह भज्ज करता है, 
तो अपराध के गौरव-छाधव का विचार करके, उस कर्म्मचारी को 
सजा दिलाने के इरादे से या तो वह मैजिस्ट्रेट से प्रार्थना करे, या 
जिन लोगों ने उस कर्म्मचारी को रक्‍्खा हो उनसे, उसे निकाल 
देने के लिए, वह सिफारिश करें। इस देश में गरीब आदमियों के 
पाछन-पोषण के विषय में एक कानून है। यह कानून मुनास्तिब तौर पर अ- 
मल में छाया जाता है या नहीं-इस बात की देखभाल करने के लिए एक 
व्यवस्थापक सभा है। इस सभा को जो अधिकार मिले हैं वे उसी 
तरह के हैं जिस तरह के अधिकारों का वणन यहां पर मैंने किया 
है । गरीब आदमियें के फण्ड, अर्थात्‌ चन्दे, की व्यवस्था करने के 
लिए जो कर्मचारी नियत हैं उनपर अच्छी तरह देखभाल रखना 
इस सभा का काम है। इस सभा को कुछ अधिकार इससे भी अ- 
पिक मिले हैं । परन्तु इसका कारण यह है कि, यहां गरीबों के 
पालन-पोषण के विषय में, कहीं कहीं, अधिक अव्यवस्था हो गई थी 
और वह ख़ब मजबूत होगई थी--उसने जड़ पकड़ ली थी । मुफ्त- 
खोर कँगल्लों की संख्या इतनी बढ़ गई थी कि उनसे किसी एक ही 
जगह, या शहर, के आदमियों को तकलीफ न होती थी; किन्तु ये 
केंगले आसपास के गांवों तक में पहुंच जाते ये और सब लोगों 
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को तंग करते थे । किसी शहर, कसबे या गांव की म्यूनिसिपाल्टी 
को यह अधिकार नहीं है कि अपने कम्मंचारियों की अव्यवस्था या 
बद्‌इन्तजामी से वह कंगर््ों को दूसरे शहर, या कसेब, या गांव में 
फैल जाने दे और उनके द्वारा वहांवाल्लों की भी तकलीफ का वह 
कारण हो । अतएव इस अनाचार-इस अव्यवस्था-को रोकने, 
और कंगाछुखानों के पास-पडोस के मजदूर आदमियों की नीति 
को बिगढ़ने से बचाने, के लिए यहां की व्यवस्थापक सभा को कुछ 
अधिक अधिकार देने की ज़रूरत पड़ी । विशेष व्यापक कानून ब- 
नाने और अपराधियों को दूर तक दूमन करने की जो शक्ति इस 
देश की व्यवस्थापक सभा को मिली है वह सवैथा न्याय्य है; 
क्योंकि देशभर के हिताहित से उसका सम्बन्ध है । परन्तु सब लोगों 
की राय इस बढ़ी हुई शक्ति के अनुकूल नहीं है। इससे यह सभा 
अपनी इस शक्ति को कम काम में छाती है । परन्तु उसके न्यायसज्ञत 
होने में कोई सन्देह नहीं है । हां, यदि, किस्ती एक ही आध शहर 
या गाव का कंगर्लें के उपद्रव से बचाने के ढिए यह शक्ति दीगई 
होती तो बात दूसरी थी। मेरी राय में हर महकमें के लिए एक 
ऐसे दफ्तर की जरूरत है जिसमें उस महकमें के सब दफ्तरों की 
रिपोर्टे पहुँचा करें और जहांसे ओर छोगों को उस महकमें से स- 
म्बन्ध रखनेवाली सब बातें माठ्म हो जाया करें| गवर्नमेंप्ट को 
चाहिए कि वह ऐसा प्रबन्ध करे जिसमें हर आदमी को अपना 
काम उद्योग और उत्साहपुवेक करने की उत्तेजना मिले। कोई 
बात ऐसी न हो जिसमें किसीके उद्योग ओर उत्साह की बद्धि 
में किसी तरह का विज्न आवे । इस बात का जितना अधिक खयाढू 
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गवनमेंण्ट रक्खे उतना थोड़ा ही समझना चाहिए । यदि जुदा जुदा 
हर आदमी के, या अनक आदमियों के, समुदाय के उद्योग और बढ को 
उत्साह देने के बदले गवनेमेण्ट खुद ही अपने उद्योग को बढाने रंगे; 
अथवा यदि उन लोगों को सब बातें बतलाने, सछाह देने और 
उनसे कोई भूल हो जाने पर उसे उनके गले उतार देने के बदले, 
हथकडी ओर बेड़ी के जोर पर वह उनसे जबरदस्ती काम लेने 
रंगे; अथवा यदि उनको एक तरफ हटा कर अर्थात्‌ 
उनकी परवा न करके-उनको तुच्छ समझकर-उनका ' 
काम गवनमेंट खुद ही करने लगे, समझना चाहिए कि उसने अपने , 
अधिकार की सीमा का उलछ्ठडन किया । अतएव यह निश्चित 
जानना चाहिए कि उसी समय से अनथ का आरम्म हुआ । किसी 
देश-किसी राज्य-की कीमत या योग्यता उन छोगों की कीमत या | 
योग्यता पर अवरूम्बित रहती है जो उसे देश में रहते हैं। अथोत्‌' 
प्रजा जितनी हीं अधिक योग्य और सुशिक्षिता होगी राज्य-व्यवस्था 
भी उतनी ही उत्तम,हढ् और बलूवती होगी । अतणव जो गवनेमेंट 
प्रजा की मानसिक वाद्धि और यथेष्ट उन्नति की तरफ पूरा ध्यान न देकर 

* प्रजा की छोटी छोटी बातों में सिफ इस लिए दखल देती है जिसमें वे 
बातें कुछ अधिक योग्यता से की जाये, अथवा अनुभव के आधार पर 
बनाये गये काम-काज करने के नियमों के अनुसार ही छोग उन्हें 
करें, उसे पीछे से अफसोस होता है। जो गवनेमेंट प्रजा की मान-। 
सिक वृद्धि की तरफ दुल्क्ष्य करती है और उसे अपना 
गुलाम समझकर इस लिए दुबंह कर देती है जिसमें वह गवर्नमेंट 
की आज्ञा के अनुसार सारे काम-फिर चाहे वे प्रजा के फायदे ही के 
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३३० स्वाधीनता-- 


लिए क्‍यों न हों-चुपचाप किया करे उसे, कुछ दिनों में, यह बात 
अच्छी तरह मालूम हो जायगी कि छोटे आदमियों से-अथीत्‌ निन 
में बहुत थोडी बुद्धि है उनसे-बढ़े बडे काम कभी नहीं हो सकते। 
उसके ध्यान में यह बात भी आजायगी कि निस राज्यरूपी पेंच के 
अच्छी तरह चलाने-जिस महकमेशाहीरूपी यंत्र को सफाई से जारी 
रखने-के लिए उसने प्रजा का इतना नुकसान किया वह यंत्र अब 
अधिक दिन तक नहीं चछ सकता । क्योंकि जब प्रजा की बुद्धि, 
उद्योगशीलठता और शक्ति का सवेथा हास ही हो जायगा तब उस 
'येत्र को चलावेगा कोन? अतएव वह जरूर ही बन्द हो मायगा । 
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; 
“भूत 


विज्ञप्ति। . 
हिन्दी साहित्यको उच्चश्रेणीके उत्तमोत्तम 
ग्रन्थेंसि परिपृष्ट करनेके लिये हिन्दीग्रन्थरत्नाकर 
कायोलयकी स्थापना हुई है । अतएव हिन्दीके 
$ सुयोग्य लेखकोंसे निवेदन है कि वे अच्छे अच्छे 
ग्रन्थ लिखकर तथा दूसरी उन्नत भाषाओंसे 
अनुवादित करके इस कायोहयकोी सहायता 
पहुचावे । 
कार्याढयने अच्छे  अन्थकारोंकी उनके 
संतोषयोम्य पुरस्कार देनेकी व्यवस्था की है । 
निवेदक--- 
व्यवस्थापक, हिन्दीग्रन्थरत्नाकर कायोलूय 
हीराबाग पो० गिरगांव, 


बम्बरे, 
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